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युगधर्म' क्‍या है 


ह ठ्ः संग्रह का नाम 'दुगधर्म' इसलिए रक्खा गया है 
कि विविध विषयों पर होते हुए भी इच लेखों 

हमारे चर्तमान कर्तव्य पर ही ज्ञोर दिया गया है। यद्यपि मेरी सब 
से अधिक दिलऊूचस्पी मानवता के विकास में है, परन्तु भारतीय 
मानवता का विकास गुलामी के दिमालय ने रोक पक्ला है। जब- 

तक हम परतन्त्रता की बेड़ियों को तोड़कर स्वतन्त्रता की साँस 

-नहीं लेने लगते तबतऊ भारतीय राष्ट्र का पुनर्निमांग महान्‌ कृष्ट- 
साथ्य है । अतए्‌व प्रत्येक भारतीय का कर्तव्य है कि पहले वह इस 

हिसारूय को चूर-चूर कर दे । परन्तु इसकी अर्थात्‌ खतनत्रता- 

'प्राप्ति की विधि ऐसी हो जिसले भावी राष्ट्रनिर्माण में सुगसता हो, 
'हमें अपनी दिद्या में परिवर्तत न करना पड़े । इस विधि की खोज 
में रचनात्मक कार्यक्रम की उत्पत्ति हुईं है । यह कार्यक्रम स्वराज्य- 

आप्ति और राष्ट्रननिर्माण दोनों में सहायक होगा । पिछले सत्याग्रह- 

संग्राप ने यह भली-भाँति सिद्धू कर दिया है कि जहाँ रचनात्मक 
कार्य अधिक हुआ था--जहाँ कार्यकर्ताओं ने छोगों की कुछ खेवा 

करके उनसे अपना सम्पन्ध जोड़ लिया था वहीं सत्याग्रह सबसे 

-अधिर सफल हुआ है | रचनात्मक कार्यक्रम क्या है ? राष्ट्रचना 
'के दुबे अज्ञों को सबू बनावा, मुरक्षाये भट्ों को ख़िलाना, 


पी 

सोयी शक्तियों को जगाना दूसरे शब्दों में भारतीय मानवत्ता के 
सम्पूर्ण भज्नों का समान विकास करना । युगधर्म में आप देखेंगे 
कि इन सभी दिज्लाओं में पाठकों को विचार और उत्साह-सामग्री 
दी गईं है । स्वराज्य को प्राप्त करना, उसके लिए जीने और उसके 
लिए मरने की तेयारी करना, एवं राष्ट्रनिर्माण वी नींच डालना ही 
भारत का वतंमान युगधर्म' है | पाठकों को युगधर्म मे इसकी 
झलक दिखाई दिये बिना न रहेगी | यदि इन दोनों बातों की 
प्रेरणा पाठकों को 'युगधर्म' से मिली तो मैं इस संग्रह को सार्थक 
समझूगा । यह मेरे अबतक के प्रकाशित--हिन्दी नवज्ीचन 
मालव-मयूरो, तथा मासिक त्यागसूर्मि! में छपे--लेखों का चुना 
हुआ संग्रह । मै इतना जानता हूँ कि मेरे लेखों को पाठक 
चाव से पढ़ते है। इससे भाशा होती है कि यह संग्रह उन्हें 
पसन्द होगा ओर उनके लिए रामकारी भी सिद्ध होगा। 
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हरिभाऊ उपाध्याय 


“यह ऋन्‍्ति-बयुग है ६“मुफ्े 
स्पष्ट दीख रहा है कि अन्दर ही अन्दर 
धोर मंथन हो रहा है और एक नई सृष्ठि-- 
नई रचना तैयार हो रही है १४ 
“-क्रान्तियुग 


आहवान 


९» क्रान्ति-यूग 
२९, पागल बनो / 


रुद्र का ताण्डव देखकर किसे डर नहीं लगता ? वह महा 

शसजश्ञान, वे अगणित नर-झुण्ड, चह विशट दारीर की ज्वाला और 
वह उन्मद नृत्य जिसकी पुक एक रूय मे अगणित जीणलोक नष्ट- 
भ्रष्ट हो जाते हैं, देखकर कौन स्थिर रह सकता है ? कौन इसका 
आह्वान करेगा ? किन्तु इतने पर भरी जो रुद्र है वही शिव है-- 
लोग इस साधारण बात को भूछ जाते हैं। विनाश, नवीन जीवन 
की सूचना है । क्रान्ति भी हमें हमारे सतह से एकाएक ऊपर उड़ा 
लेजाकर नये थुग के निर्माण की सूचना देती है। वह प्रकृति- 
शरीर की असाधारण जवस्था है। जत्र बच्चे सीधी तरह नहीं मानते 
और विगढ़ते जाते हैं तो माँ, बच्चे के हितके लिए, बुरे दिखने और 
लगने वाले कठोर उपायो की शरण लेती है। क्रान्ति भी यही करती 
है । इसलिए आइए, निडर होकर, भविष्य की आशा के साथ, 
डसका शुभंकर आह्यान सुनिए । 


[२० | 
क्रान्त-युग हक 
जे होने दाल है | द 


हू क्रान्ति-युग है। वह देखो, क्रान्ति आ रही है [ 

क्या भारत के. झन्दंर; और क्‍या. बांहर; 
“क्रान्ति अपनी सुबंणे-रेखायें' फेलाती जा-रही हैं | मुंझे यह 
स्पष्ट दीख रहा है. कि अन्दर ही अन्दर घोर मंथन हो रहा 
है ओर एक नई सृष्टि--नह रचनां तेयार हो. रंही है| 
आज चांहे बह संब को: सोलह केलाओं में ने दिंखाई दे,' 
' पंर अगंले १ ०-५ वर्षा में लोग उसे वस्तुस्थिति” के रूप में' . 
देखने लगेंगे। .यह मंथन, यह ड्ल-पुथल,- इतने बेंग॑ के 
साथ हो रहा है कि -ढुनिया की कोई” शक्ति उसे: रोंक नहीं 
 सकती। विरोधक शक्तियाँ या तो हारकर थक बेठेंगी) - 


: आा-अपंने को उसके अनुकूल बनता लेंगी। “यह क्रोन्ति - 


मानसिक और सामाजिक जगत्‌ के क्षोभ, शोध और . 
जिज्ञासा का परिणाम होगी । | हा 


युग-घर्स 


पतन, प्रणत और ऋए्ति 

क्रान्ति जीवन की विशेष अवध्था है । जीवन-धारा जब- 
तक बे-रोक बहती और खाभाविक रूप से आगे बढ़ती 
चली जाती है तबृतक उसे प्रगति कहते हैं। जब अज्ञान, 
अन्घता, दुबेलता और विलासिवा आदि दोषों के कारण, 
उस प्रवाह का रास्ता रुक जाता है. तब समाज का पतन 
समझना चाहिए और जव जीवन का भीतरी चैतन्य इन 
समस्त कठिनाइयों, रुकावटों को सहन करते-करते, अधीर 
ओर उतावला होकर, फूट निकलता है तव उसे क्रान्ति 
कहते हैं । पतन की अन्तिम ओर उत्थान की - आदिस 
अवस्था--इस संक्रमणावध्था--का नाम है क्रान्ति । 
ससाज जब अपनी बुराश्यो ओर अ-समताओं के द्वारा 
प्रकृति छे सरल-खच्छ पथ को कैटीला-कैंकरीला और गंदा 
बना देता है, जीवन के लिए असह्य बना देता है, तब 
इश्वर जिस सुगंधित हवा के कोके और तृफ़ान को भेजता 
है, वह है क्रान्ति । ज्वर शरीर के अन्दर छिपे विकार को 
सूचित करता है और साथ ही वह नैरोग्य की क्रिया भी है। 
इसी प्रकार क्रान्ति जहाँ समाज के दोषों की परिचायिका है 
तहां वह उन्हें धोकर बहा ले जानेवाली और जीवन को 
स्वच्छ, सुन्दर, सवेज बनानेवाली जबरदस्त पतितोद्धारिणी 
गंगा भी है । नासममझ लोग ज्यर को देखकर घबरा जाते 
हे भयभीत हो उठते हे उसी तरह क्रान्ति की मूर्ति देख- 


द् 
छः 


हे 
क्राल्ति-युग 


कर भो, उसका महत्व और सोंद्य न समभनेवाले, भौंचक 
हो जाते हैं । क्रान्ति हेय नहीं, खागत-योग्य वस्तु है 
भारत की झात्मा इस समय -क्रात्तिशील है। सारा 
भूमरडल मुझे तो चक्कर खाता हुआ नजर आ रहा है। 
राजनंतिक जीवन में उसने साम्राज्यवाद की जड़ खोखली 
कर दी है । राजों-महाराजों की अप्ररिमित सत्ता अब नाम- 
मात्र को रह गई है। रूस के जार का तो नामोनिशान्न 
दुनिया में न रह गया । 'इंग्लेए्ड ओर जापान आदि देशों 
के राजा अब प्रजा के प्रभु न्हीं रह गये--प्रजा के सेवक 
बन गये है, ओर इसी रूप में, इसी खाभाविक रूप में 
वे राजा बने रह सक़ते हैं।, हमारे देश के राजों- 
महाराजों के भी पेर क्रान्ति की इस थपेड़ में उड़ रहे हैं | 
जो दुरदर्शी हैं, होश में हैं, वे इसे देख और अनुभव कर 
रहे हैं; कुछ अपने अनुभवों को क्रियात्मक रूप देने को भी 
उत्सुक हो रहे हैं. यद्यपि इस उत्सुकता में अभी सच्ची प्रजा- 
हिलैषिता का अंश थोड़ा ही है; जो खुरोटे भर रहे-हैं, बे 
क्षुब्ध समुद्र की रुद्र तरंगों-की उछाल पर अपने को, जगा 
हुआ पावेंगे । ज़ब क्रान्ति के उच्चा-काल में लोग जग गये हैं 
ओर सहयोगिता के नाम पर राष्ट्र-निम्नॉण का कठिन सवालु 
हमारे सामसे है, प्रजा भेड़ और राजा. गडरिया, यह हालत 
अब नहीं रह सकती । ये विचार अब जंगली-से साल्म 
होने लगे हैं। अब -तो प्रजा--जनता अपना -व्यवस्थापक 


पक 


झुग धर्म 


स्व पसन्द करेगी, किसी शासक का जूआ अपने फन्‍्धे 
पर न रहने देगी । एकतंत्र की जगह प्रजातंत्र का दौर-दौरा 
होगा। बड़े-बड़े साम्राज्य स्थापित करने की अभिलाषा, 
छोटे राष्ट्रों और देशों को जीत कर, छूटकर उन्त पर अलय 
तक अपना आधिपत्य जमाने की महत्वाकांत्ता अब अनुचित्त 
और आसुरी सममी जाने लगी है और साप्राज्यवादी अब 
जगतीतल पर नहीं खड़े रह सकते | सुद्ठीभर लोगों के 
अमन-चैन और ऐशोआराम के लिए जनता के धुख पर 
ध्यान न देने की प्रवृत्ति की उंद्र अब अधिक नहीं दिखाई 
देती; अब तो चहुजन-समाज के हित के लिए थोड़े लोगों 
को अपनी सत्ता और ऐश्वर्य के त्थाग करने का जमाना 
नजदीक आ रहा है । ' 


सामाजिक ओर धार्मिक चैत्र में , 


सामाजिक और घामिक क्षेत्र में मिथ्या शाखवाद का 
गला घोटने में भी वह ऋान्ति तत्पर दिखाई देतीः है'। वह 
दिन नजदीक आरहा है जब घन्न, बल या सत्ता क्रे जोर 
पर ससाज में कोई किसी भल्रे आदमी को तंग और बर- 
बाद न कर सकेगा। घन, वल ओर सत्ता का स्थान अब 
न्याय, नीति और प्रेम को मिलने वाला है। धनी गरीबों 
के प्रति, पूजीपति मजदूरों के प्रति, शासक प्रजा-जन के 
भति अपने शुद्ध कतेव्यों में दिन-दिन जागरूक रहने लगेंगे। 


घर 


रु कि कर मत 
: क्रान्तिन्युम 


रा । संसार में अब पूँलीवाद, “सेनाबाद और संत्ताबाद को 
- आदंर कंम होता जा रहा है; और समंतावाद,  जनतावाद 
ओर शान्तिवाद की आवाज ऊँची उठ रही है । यूरोप में. 
-कंस्यूनिष्म, बोल्शेंबिज्स, और भारत ' में गाँधीजम इसके 
. सबूत हैं। ऐसा दिखाई पड़ता हैः कि अब धनवानों ओरें 
सत्तावानों, पुरोहितों और पोथी-परिंडतों, 'धंम-्गुरुओं ओर 
मठांधीशों के बुरे ग्रह आ रहे हैं, और दलित, पीड़िंत, 
'पंतित, निंबल--किसान) मंजदर, अंछूंतं और  खिरियों : के 
छे अह उदय हों रहे हैं। महजः विद्या, बुद्धि, घन, सन्‍्ता 
- या प्राखएंड के बल॑ पर समाज में आंदर पानेवालों का : 
: -थुगंजा रहा है और सेंवाशीलं; निःसखवाथ, सच्चे लोगों को 
' युग आ रहा है। अब समाज में केवल इसलिए कोई बात 
"हीं चंलने पावेगी कि किसी ने ऐसा' कहा है,' अथवा कोई 
_ ऐसा " लिख गयां है; “बल्कि वहीं: बाते  सान्‍्य “होगी 
- जिसे लोग व्यक्ति, देश और समाज के लिंएं अच्छा और 
उपयोगी: सममेंगे । अनेक देवी-देवंताओं की पूजा उठ “कर 
“एक इश्वर की आराधना होगी। वेद, क्रान, इंजील, 
स्मृति, पुराण, आंदि में से वही बातें क्रांयस  रंहेंगी जो 
“ बुद्धि और नीति की कसोंटी पर सौ टच की साबित होंगी। 
... मुझे तो ऐसा सी स्पष्ट दिखाई पड़ता हैः कि भारत की 
वर्ण-व्यंवस्था और-विवाह-्कल्पनों को भी एक बारे गहरा 
'घंका पहुँचेगो । अब जन्म के कोरंण कोई बंड़ा या छोटा, 
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६ 
युग 


कचा या लीचा नहीं माना जञायगा; बल्कि योग्यवा और 
सेवा के कारण माना जायगा । केबल विद्वाह-संस्कार हो 
जाने के बल पर अब पति पत्नी को अपनी मनोवृत्तियों 
की दासी न बना सकेगा; बल्कि जीवन के मंच पर पति- 
पत्ती एक ही आसन पर बेठेंगे। भोग-विल्ञास या कोटुस्बिक 
सुविधा विवाह का हेतु और आधार न रहेगा; बल्कि 
परस्पर प्रेम, स्नेह और सह-घर्म होगा। बाहरी बन्धन 

शिथिल होगे, और आन्तरिक एकता बढ़ेगी । बाल-विवाह 

के और वृद्ध-विवाह के पॉव लड़खड़ा रहे है और विधवा- 

विवाह जोर प्र है। खान-पान ओर व्याह-शादी में जात- 
पाँत को दीवारें टूट रही हैं और हिन्दू , मुसलमान और 
इसाई-संस्कृति के संयोग से भारत में संशोधित संस्कृति 

भीतर ही भीतर निर्माण हो रही है । अब समाज में कोई 

सिहासन पर और कोई खाली फ़श पर न॒बैठने पाबेगा; 

बल्कि सब एक जाज़स बिछाकर साथ वेठेंगे । 


आर्थिक जगत्‌ भें 


आशिक संसार में भी क्रान्ति के काले बादल उमड़ 
रहे हैं । व्यापार और उद्योग दूसरों को चूसते के लिए 
नही, बल्कि राष्ट्र ओर माचवजाति के हित के लिए होना 
चाहिए--यह भाव दृढद होता जायगा और घन एक जगह 
इकट्ठा नहोकर लोगों में बैंटने लगेगा । बुद्धि-बल पर अथवा: 


श्‌्७छ 


क्रान्ति-युग 


.. ज्ञान को बेच कर धन कम्माना. श्रेष्ठ न सम्रका जाग्गा; 

“बल्कि मेहनत-मज़ूरी करके अपने पसीने की रोटी खाना 
घमं समझा जायगा | अब॑ भित्ता-पात्र चहीं, चखो या हल 
. ब्राह्मणों और बेकारों के हाथों में दिखाई देगा । 


साहिलिक चुत्र मं 


... साहित्य, काव्य और कला भी इसके प्रभाव से अछूते 
नहीं हैं । इनकी मशडली में भी क्रान्ति ने उपद्रव, मचाना 
शुरू कर दिया है । भारत में साहित्य-सेवा अब मनोरंजन 
की, आमोद-प्रमोद की, या पेट पालने की वस्तु न रहेगी; 


-. बिक आत्मननिवेन तथा आत्म-विक्रास. के लिए होगी। 


, - कोरे ग्न्धथ-कीटक, निरे काव्य-शाख्ज्ञ, अब ससाज में न 
ठहर सकेंगे, अब तो उसीको. पुस्तकें, पढ़ी ज़ायँंगी,.जो 
. विद्या, तपस्या ओर सेवा की त्रिवेणी वन गया होगा।. अन्न 
. - तो उसीकी कवितायें गाई. जायेगी, -उसीके .चित्र.. मीठी 
. चितवन से देखे जाय॑गे, जो स्वाधीनता के विरह. में ..मत- 
- आग से बच्चे-बच्चें को. विकले कर . देगा ओर जो अपनी 
' कूची की . एक-एक रेखा में बिजली. .डालेगा |. काठय और 


. ; कल्ला क्या हैं १. हृदयं की गू दृतम :.अव्यक्त .अस्फुट ; बेदना 


के उद्गांर ।. सानव-हृद्य जब आन्दोलिप, -क्षुब्ध, और 
:.. विकंल होकर पागल हो उठता है, तब. इस पागलपन .. में 
|  श्‌श्‌ 


चुग-ध्म है 


बह जो कुछ बकता है, या ढूँची से टेढ़ी-मेढ़ी लकीरें खींच 
देतो है वही काव्य और कला है । इस पागलपन में चह 
अद्भुत बातें कर डालता है और करा लेता है। यह 
जीवनी-शक्ति जब काव्य-कला में कम पड़ जाती है तब 
समाज की दृप्ति उससे नहीं होती। जब समाज उसकी 
निष्प्राणता से ऊब उठता है तब काव्य-्कला की अमर 
आत्मा नव-नव रूपों में प्रक; और विकसित होती है-- 
वही अन्तरात्मा नवीन कलेवरों में प्रस्फृटित होती है। 
हिन्दी के वत्तेमान काव्य-साहित्य में आज इसी क्रान्ति फे 
दशेन हम कर रहे हैं । अब कवि नवीन मभावावेश में, नई 
भाषा में, नई धुन में गाते हैं और नवीन छन्द बन जाते 
हैं, नवीन व्यंजना दशन देती है, नवीन कल्पनायें सामने 
आती हैं, नये भाषा-प्रयोग जन्म पाते हैं। छायावाद इसी 
ऋान्ति का परिणाम है। सविकार प्रेम को--शंगार-रस 
को--आत्मिक और देवी रूप देने की चेष्टा इसी क्रान्ति की 
प्रवृत्ति है । 
इस प्रकार चारों ओर क्रान्ति ही क्रान्ति के परमाणु 
फैल रहे हैं| हम चाहे या न चाहे, हमें अच्छी लगे या 
बुरी, यह स्वतोमुखी क्रान्ति अब टल नहीं सकती । नये 
अं जद्याएड की रचना कर रहे हैं। पुराना 
श्र भी अपने दोषों और शुणो-्सहित चबीन रूप में 
डसारे सासने आ रहा है। एक-एक अणु नये जीवन और 
प्र 


क्रान्ति-युग 


नये भविष्य की रचना में लगा हुआ है । ओ प्राचीन, तू 
जीण-शीण कलेवर के मोह को लेकर कबतक आहें 
भरता रहेगा ? तू उठ, काया पलट कर और अपने नवीस 
नेत्रों स अपने नवीन तेजस्वी सुन्दर रूप को निहारकर 
खिल उठ ! तेरी अन्तवस्तु वही है, तेरा वाह्य रूप नवीन 
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है । यही क्रान्ति है ! 


शर्ट 


[२] 
पागल बनो | 
क्या आप स्वराज्य चाहते हैं? आज़ादी 


चाहते हैं ? बिना विलम्ब चाहते हैं 
तो उसके लिए पागल बनिए , पागल बनिए |! पर क्या 
आप पागल दिखाई देते हैं ९ खराज्य के पागल आज भारत 
में कितने हैं? आजादी के सतवाले लाल कितने हैं ९ 
'सममदारी' घुरी चीज़ नहीं । भारत को अपने समभदारें 
का अभिमान भी है। पर जब वह समझदारी हमको पागल 
बनने से रोकतो है तब हम न घर के ही रहते हैं न घाट के 
ही। हम मानते हैं कि दिमागू हमारा पथन्प्रदर्शक है, 
हमारा चौकीदार है। पर कया देहरादून से मसूरी का 
पहाड़ महज देख लेने स हम मसूरी के सुखों को पा गये ९ 
इसारे आला दिमाग ने हम को बता दिया कि हमारे बन्रिविध 
ध्येय की सिद्धि का यह और यही एक भागे है। हम छोटे- 
चड़े दिमागों ने भी अपना दिमाग लड़ा देखा । हम कायल 
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पागल बनो | . 


हो गये, आज तंके कीयल हैं कि भारत के खरीज्य के लिए 
शान्तिमय अहिंसास्मक आन्दोलन के कोर्य-क्रंस से  बंदंकर 
क़ांबिल और कारगर कांयेक्रम दूसरी नहीं हो सकता पर 
कया इतने ही से हमें खराज्य मिल सकता है १: स्वराज्य तो 
तभी भिलेगा जब हम उस रास्ते पर चलने. के लिए मतवांलें 
हों। दिभागों ने अपना  कार्मे किया।: कोई .४५ वंषां से 
भारत के दिमांगे राज्य के लिए लंड रहे थे । पिंछले एक 
वष हमारे दिलों ने लड़ाई लड़ी | नतीजा आपके सामने है| 
खराज्य की सड़क पर आज आपने इंतनी मेंज़िलें तंये कर _ 
ली हैं, जितनी दिमागी लड़ाई से आप सो वर्षों में भी 
मुश्किल से तय करें पांते। अब दिसांगी लेंड्रॉई को जंसानों 
निकल गयां। हम उससे कोसों आगे बढ़ गंये। अब फिर 
दिलों को लड़ने दीजिए, दिसारी आराम करे। दिले मदान .. 
में अपना जीहंर दिखावे ।  दिसांगी लंडाई' दिली लंडॉई की 
तेयारी भले ही हो पर वह ऑजोंदी- की लड़ाई नहीं कहीं ' 
जां सकती । आजादी की लंडाई तो दिल के ही हांरा लड़ी 
जा संकंती है। पागल होने का, मंतवाला होने की माह दिल . 
में हैं; दिमाग में नहीं। आगे खींचने की तंंक्िंत दिल में है... 
दिमाग में नहीं | दिल इंजिन है; दिसागे जअके! है | दोनों के . 


बिना गांडी -गग्तव्य स्थल पर--ठीके सुक्काम् पंर नहीं पहुँच . 
सकेती । पर गाड़ी की आंगे खींच ले जाने की कांम्त तो : 


युग धर्म 


इंजिन का ही है |. इंजिन के ठंडे पड़ जाने पर ब्रेक की 
ताकत नहीं कि वह गाड़ी, को आगे बढ़ा सके । दिल के 
निरुत्साह हो जाने पर दिमाग़, के बस की घात नहीं कि वह 
हमें आगे बढ़ा सके । दिल हमें आशा दिलाता है, हसें 
साहसी बनाता है, हमें निर्भयता सिखाता है, हमें सच्चा शूर- 
वीर बनाता है । दिसाग़ा एक ओर जहाँ हमें मटकने से 
रोकता है तहाँ दूसरी और हममे छुपे-छुपे कायरता का 
संचार करता है। योद्धा लोग लड़ाई में दिल को अपना 
देवता बनाते है। दिल ही उन्हें कुबोनी की ताक़त देता है । 
दिल ही उन्हें खराज्य की कलक दिखाकर उत्साहित करता 
है । दिमाग में विकास है, दिल मे क्रान्ति है। दिमाग़ कहते 
है--“धीरे-धीरे, होशियारी के साथ, जान बचाकर, फुँक- 
फूंक कर। / दिल कहता है--“कूद पड़ी, मर मिटा, 
एक दिन तो सरना है। आज की घड़ी नसीब न होगी ।” 
भारत के नोनिहालो ! दिमाग़ से लड़ने का खयाल 
छोड़ दो । यह घोखा है, माया है । दिल से लड़ो | दिल 
को आगे बढ़ाओ । दिल पागल है, मतवाला है। एक 
'ग्रगल” दिल ने सारे ब्रिटिश साम्राज्य को हिला, डाला ! 
क्या तुम पागल नहीं बन सकते ? क्‍या दिमाग पर तुम्हारा 
दिल विजय नहीं पा सकता ९ क्या सोचते ही रहोगे, 
करोगे नहीं ? कोसते ही रहोगे, आगे नही बढ़ोंगे ९ रास्ता 
कठिन है, कँँकरीला है, इसलिए उस हरी घास पर चलना 
श्द््‌ 
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चाहते हो जिसे कोसों पीछे छोड़. दिया है? आज- तुम 
क्रान्ति के सांग पर हो। तुम्हारे ख़यालात में अद्भुत 
क्रान्ति हो गई है; अपूर्व जीवन आ वया है ।-तुस खराज्य 
को अपने दृष्टि-पथ में ले आये दो । अब ' अपने चरित्र में 
ऋान्ति करो । विपक्षी हाथ बढ़ावे तो सच्चे सत्याग्रही. की 
भाँति, शान्तिपूवंक उसकी बात सुनो; विचार करो और 
कास में लग जाओ। यदि सहयोग निष्फल रहे तो 
सिद्धान्त पर अटल रहकर श्रद्धा के साथ , इस सागे: पर 
बढ़ी । तुम्हारी माता संकट में है। तुम्हारा मान-गौरव 
गढ़े में पड़ा-पड़ा तड़प रहा है, तुम ग़लामी के पेट में हो । 
हिम्मत ही इस समय- तुम्हारा साथ देगी । धीरज, धम, 
मित्र ओर अपनी हृदय-देवियों की,परीक्षा.का. समय है.। 

पहाड़ की चढ़ाई है ।.इसका अन्त हमेशा बड़ा सुख और 
आह्ादकारी होता है। :बाग्न-बग्रीचे का. खयाल छोड़ दो । 

फल की सेजों की.बात खतम करो | हलवा-पूरी का 
आड र. खराज्य तक -मुट्तवी कर दो। दिल पर- हाथ 
रक्‍्खो, उसमें उत्साहः नज़र आवेगा.। वह रात-दिन अपनी 

ड्यूटी बजाता है कभी नहीं थ्रकता, न . उकत्ताता । हरिद्वार 
की गंगा का सन्देश- सुनो--“बहते चलो, बहते, चलो 

उछलते चलो, कूदते चलो.।” _ उसे आजतक श्रान्त- या 
क्लान्त किसी ने नहीं. देखा.। वह हमारे हृहय के लिए .पूज- 
नीया है। वीर इस बात की शिकायत. नहीं. करते कि 
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“साहब, काम सुश्किल है; नहीं होता ।” सिपाही तो इसमें 
अपनी बड़ी बेइड्ती--नहीं मृत्यु सममता है कि वह कहे-- 
ध्यह हमसे न हो सकेगा । वह सर भी सिटता है, पर न 
करने या न होने! का खयाल भी नहीं आने देता । क्योंकि 
डसके पास दिल है। वह उसकी सिद्धि के लिए दिलोजान 
एक कर देगा; वह उसके पीछे पागल हो जायगा। क्‍या 
हम सचमुच स्वराज्य के पीछे पागल हो गये हे? क्या 
हमने खराज्य के पीछे खाना-पीना, सुख से सोना, छोड़ 
दिया है ? जीवन के आनन्द को सुला दिया है ९ स्व॒राज्य 
के लिए ठन्न, मन, धन अपेण करने में ही अपना आनन्द 
मान लिया है कया हमें बस एक ही धुन -अज़ादी की 
श्ुन है ९ क्‍या हमने कराँची से कामरूप और हिमालय से 
कन्याकुमारी तक देश को हिला डालने का प्रणु कर लिया 
है ९ अपने हाथ की या अपने घर की कती खादी के 
सिवा दूसरा कपड़ा न पहनने के लिए अतिज्ञा करली है ९ 
छुआ-छूत के पाप को भारत से नष्ट कर देने का दृढ़ 
संकल्प कर लिया है प्रेम, शान्ति, आतृ-भाव और क्षमा, 
उदारता, सोजन्य इन सदूगुरों के उत्कर्प पर कमर कसली 
है ? यदि इनमें से हमने कुछ भी न किया तो बताओ हम 
देश के लिए, खराज्य के लिए पागल कैसे हुए ? यह मत 
समझो कि कोई बिना प्रयत्न किये तुम्हे ,खराज्य लाकर 
दे देगा । आप उसके लिए पागल बनो और साथ ही देश 
श्र 
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के सामने सम्सानपूर्ण सहयोग छारा राष्ट्रनिमोण का 
जो अवसर उपस्थित हे; उसकी शर्तें पूरी 'करो; उसकी 
क्रीमत चुकाओ और साथ ही इसके लिए सदा तेयार रहो 
कि यदि यों छुछ न होगा तो शान्तिमय सत्याग्रह के 
रण-ड' के से आकाश को कम्पित कर देंगे | देश के लिए 
पागल बनो; थदि समभौते से देश की आज़ादी मिलती 
हो तो सममोते के लिए दिल उछलने दो और यदि अहिं- 
सात्मक सत्याग्रह--संग्राम से आज़ादी मिलती हो तो 
उसके लिए तेयार रहो । हर हालत में दिल को पागल 
कर रक्‍्खो ! 


श्६ 


आदझ ही व्यक्ति या राष्ट्र का नेता है। अत्येक व्यक्ति या राष्ट्र 
का उत्थान और पतन उसके आदर्श के अनुसार होता है। वस्तुत" 
आदर्श-हीन जीवन व्यर्थ है । 


० 
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शुरेक व्यक्ति या. राष्ट्र का उत्थान और पतन उसके 
आादश के अलनुसार :होता है।.. आदश ही 
' व्यक्ति या राष्ट्र का नेता है। उसी व्यक्तिं को. राष्ट्र अपना 
नेता मानता है. जो खय॑ अआदशे का भक्त हो, जो खबय॑ 
आदशे-रूप. हो । आदशे:अनन्‍्तिस -गन्तज्य स्थान है--व्यक्ति- 
.. गत अथवा राष्ट्रीय जीवन-रूपी रेलगाड़ी का आखिरी स्टेशन 
है | दरमियानी स्टेशनों की तरह आदश की.. यात्रा में भी 
अनेक मंजिलें हैं । परन्तु रेल के स्टेशन- के . विपरीत जज्यों-ज्यों 
- हम उसके नजदीक. पहुँचने का-अयल्न-करते हैं त्यों-त्यों वह 
' आगे बढ़ता जाता है। इसी कारण कुछ लोग उसे पाना असम्भव 
-समभकर छोड़ - देते हैं. और निराश होकर अपने अखली 
मुकाम पर लोठ आते हैं। जीवनके आर भ से लेकर आदशे तक 
पहुँचने की यात्रा को ही व्यवहार या अमल कहते हैं। व्यवहार 
आदर्श का साधन है, पोषक-है-। व्यवह।र आदशे के लिए. 
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है; आदश व्यवहार के लिए नहीं है । रेलगाड़ी हमें अपने 
अभीष स्टेशन तक पहुँचाने के लिए है । स्टेशन-हीन रेल- 
गाड़ी की जो दुदशा हो सकती है वही दुर्देशा आदशे-हीन 
जीवन की ओर व्यवहार की होती है। जो लोग आदश 
का उपहास करके केवल व्यवहार को ही सच कुछ मानते 
है वे मानो प्राणों की अवहेलना करके शरीर को ही उसका 
राजा सानने को मूखंता करते हैं । 

आदशे भगवान्‌ भास्कर की तरह केवल दूर से पूजा 
करने योग्य वस्तु नही है। आदश तो हृदय में धारण करते 
की, आलिगन करने की चीज़ है। जो लोग आदशे का 
गुणगान तो करते हैं; पर उसके नजदीक पहुँचने का प्रय्ल 
नही करते वे या तो कमज़ोर है या धोकेबाज़ | कमजोर 
आगे बढ़ नहीं सकता ओर धघोकेबाज्ञ का पतन हुए बिना 
नहीं रह सकता | 

यों वो प्राणि-सात्र का आदश निश्चित है--मुक्ति, पूरे 
स्वतंत्रता, पूर्ण विकास 4 ' परन्तु प्राय: प्रत्येक समाज और 
राष्ट्र के लोगो ने अपने अनुभव, चिन्तन, खमाव, आवच- 
श्यकता, जल-वायु आदि के अनुसार अपना सिन्न-मिन्न 
आदश सान लिया है। “ये भिन्न-भिन्न आदर्श वास्तव में 
अन्तिम आदशे की दरमियानी संजिलें हे । परन्तु बहुतेरे 
राष्ट्र इस बात को भूल-से गये है। पूषे और पश्चिम के 
जीवन में यदि कोई खास अन्तर है तो यही आदशे का। 

ब्छे 


डे 


आदरश-धिजय 


'चश्चिमो लागों ने भौतिक - विकास को ही; शॉरीरिकं सुर 


को हीं, अपनां आंदशे मोन- रकक्‍्खां है । ओर पूर्वी लोग 
ओत्मंविकास, आत्मिक सुख को अपना आदर्श मानते हैं | 


'वे भोतिक-विकास को आत्सि-विकास की सोधमैं-- दरमिंयांनी 


स्टेशन मानते हैं। एक शराब पीना अपना आंदर्श मानता 
है ओर दूसरा रोगें दूर करने को: अपना ' आदर्श सांनंकर 
दवा: फे- तौर पर उसका सेवन करंता: है। थंही अन्तर पूर्व 
ओर पश्चिम के आदेशों: में है। आदंश मानकर शराब 
पीनेबाला : जिंदगी भर गठटरों ओर सड़कों पर धूल चाटता 
फिरेगा ओर दवा के तौर पर पीनेवालां अपने ' रोग को 


:दूँर करेके खंस्थ्य ओर भ्रसेन्न रहेगा । 


पश्चिमी लोगों की पूरे पर 'विजयें होने के कारण! उनके 


'भोतिक आदर्शों कां सिक्का पू्वे के पराजित रांड्रों परं जंमंता 
'गेया ।: विजित॑ भारत यदि ' गुंलामोचित अलुकरणा-प्रथा 


को शिकार हो जाय॑ तो एक तरह से बह ज्षम्य- है; परन्तु 
'खंतंत्रं जापान भी उने मायावी आदेशों का: पांगल हो रहा 
'है। महात्मा गाँधी के भारतीय राजनेतिके क्षेत्र में पंदापश 


“करने के पहले तक भांरतं क्राःराजनैतिक जीवमने भी पंश्रिंमें 


'को अनुयायी ही रहा था ।  उन्नके संदेश ने यदि भारत में 


'नींति पश्चिमी शराब के पीपे से ' निकलंकर पूर्वी -चीरें-सागरं 
में प्रवेश कर रही हे। भारतीय आदंशे की दिशा में उसको 
६६ 
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कदम आगे वढ़ रहा है । कुटिल-नीति की लड़ाई को छोड़- 
कर उसने शान्तिमय-सत्याग्रह को अपने उद्धार का एक-मान्र 
साधन मान लिया है। कलकता की विशेष महासभा के 
द्वारा राष्ट्र ने पहली बार शान्तिमय असहयोग के सिद्धान्त 
आर कार्यक्रम पर ,अपनी खीकृति की मुहर लगाई थी 
फिर नागपुर ओर अहमदाबाद में उसने अधिकाधिक हृढ़ता 
से उसे अपने सिर चढ़ाया । महात्माजी के कारावास के 
बाद फिर पश्चिमी तत्त्वों ने, विदेशी मनोवृत्तियों ने, जोर 
मारा, पर अन्त को गया तीथे में राष्ट्रने फिर अपने . 
आदशे की रक्षा कर ली। गया-महासभा में महात्माजी के 
सिद्धान्त और कार्यक्रम की जो विजय हुई, उसके बाद इस 
पिछले एक वर्ष में देश-व्यापी सत्याग्रह युद्ध का जो बड़ा 
प्रयोग हुआ और जिसमें बड़ी सिद्धि मिली हे वह समझने 
की एक चीज़ है। वह किसी व्यक्ति-विशेष की जीत या 
हार नही है, वह तो आदश को व्यवहार पर, भावना की 
शुष्क तक पर, प्रेस की क्रोध पर, सत्याग्रह भावना की 
विरोध पर, क्रान्ति की बेध-बृत्ति पर और पूर्व की पश्चिम 
पर विजय है । वह आदश की विजय हे । 

यहाँ हम विजेता और पराजित दल वालों को साव- 
धान कर देना चाहते है कि इस आदर्श-विजय को वे 
व्यक्तियों की हार-जीत समझने की भूल न करें । विजेता 
गवे से उद्धत न हो जायें; कृतार्थता की भावना उन्हें अक- 

श्द्‌ 
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मेण्य न बना दे । -बीर तो विजय पाने पर अधिक विनय- 
शील ओर अधिक ज्ञषम्राशील हो जाता है। असन्तुष्ट 
ओर उम्र भाई क्रोध ओर निराशा से पैदा होने वाली प्रति- 
हिंसा का रंग अपने पर न चढ़ने दें | (यदि वे अपना 
अलहदा दल बनाकर अपने सिद्धान्तों को आज़माना 
चाहते हैं तो उन्हें इसका अधिकार: है पर इस समय राष्ट्र 
- ने अपनी आन्तरिक शक्ति की जो अनुभूति की है उसके 
लिए, उसे हृढ़ता और भविष्य के लिए. और भी प्रभाव- 
शाली बनाने के लिए हृढ़ एवं अविच्छिन्न संगठन एवं 
आत्म-प्रकाशन की आवश्यकता हे |. इसलिए यदि हम 
असंतोष की धारा में न पड़कर थोड़ा धेये से भी काम लें 
तो यह भारत के चिरसंयम के आदश-के अनुकूल होगा । 
वे इस बात को न भूलें कि नवीन-युग का श्रीगणेश होः 
गया है | भारत के प्राचीन घर्म, प्राचीन आदशे का नव- 
विकास आरम्भ हो गया है। इस विकास-प्रवाह को रोकने 
में संसार की कोई शक्ति अब समथ नहीं हो सकती । जिन 
भाइयों के रूप में इस आदश की विजय हुई है, उनसे भी 
हम यह कह देना चाहते हैं कि वे माया की लीलाओं के 
आलावे में आने से अपने को बचावें। मृत्यु के समय 
शैतान की सूरत अधिक मनोमोहिनी हो जाती है। 

रावण और सहस्वाजुन बनकर दशमुखों और हजार- 
बाहुओं से न लड़े' | बल्कि राम बनकर एक मुख और दो 
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मुजाओं से सव्यसाची बनकर लड़े । यह जीवन रण-भूमि 
है। धर्म ओर अधर्म का; पाप और पुण्य का, इेश्वर और 
शेतान का, संग्राम इसमें निरन्तर होता रहता हैं । हमारा 
राजनैतिक संग्राम, हमारा खराज्यन्युद्ध, इसी आन्तरिक 
रण का एक स्थूल रूप है। संग्राम जीवन का घ्म है। 
संग्राम के बिना जीवन नीरस है, निस्तेज है । सजीव आत्मा, 
वीरआत्मा, जीवन की कठिनाइयों की ललकार पर अधिक 
जीवन पाती है; अधिक स्फुरण पाती है । इईश्वर' को यह 
निम्बय करा दो कि उसका काम आपके हाथों सुरक्षित है । 
भारत का यह विश्वास न डिगने पावे कि उसके आदशे को 
आपने पहचान लिया है, आप उस पर सुग्ध हो चुके है-- 
उसपर अपने को न्‍्योछावर करने के लिए आप सबंदा 
सत्पर है । हे 


हक 


. हिंसा ओर अहिंसा 

| आप हा ०5 ७ कु > लत हर केः 
कि नी ही बातें ऐसी हैं जिमका सम्बन्ध हंद्य केः 
विकास से, अथवा मन की वृत्तियों के सु- 

संस्कारों से जितना है उतना  बुंडि-वैभव से नहीं । जैसे 
सत्य, अहिंसा अथवा प्रेम ये-बातें ऐसी हैं जिन्हें दलील या. 
बुद्धि के चमत्कार के द्वारा कोई किसी को ' अच्छी तरह 
नहीं समझा सकता । जिन्होंने इनकों अपने जीवन का 
धर्म बना लिया हे, जो इनके अनुसार जीने का प्रयत्न करते 
हैं उनको बिना दलील के ही इनके लाभों का आनन्द और 
सुख मिलता रहता है और ऊपर-ऊपर देखने से जो हानि 
या महा-संकट माल्म होता है उससे वे विचलित नहीं 
होते । यदि शक्कर. की सिठास कोई किसी को समझाने 
लगे तो यह जिस प्रकार कठिन है' उसी प्रकार उससे बढ़- 
कर कठिन हेै- सत्य, प्रेम या अहिंसा के मम ओर खाद को 
समझा देना | फिर जैसे-जैसे मनुष्य की गति इनमें होती 
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जाती है और वह जैसे-जैसे इनके अनुभव में आगे बढ़ता 
जाता है, वैसे-तैंस इनके रूप के सम्बन्ध में उसकी घारणायें 
अधिक व्यापक, सूह्म और गहरी होती चली जाती है 
ओर उन तमाम अवस्थाओं को पाठकों के सामने खोल- 
कर रख देना मनुष्य की वाणी और लेखनी की मयोदा 
और शक्ति के बाहर हो जाता है । फिर भी बुद्धि-प्रधान 
मनुष्य तो उन्हे बुद्धि के ही द्वारा समझने की चेष्टा करता 
है ओर सममाने वाला भी उन्हें अपनी बुद्धि के ही अनु- 
सार सममझ्मा सकता है; वह यदि इसमें पूर्ण सफल नहीं 
होता है तो यह सत्य, अहिंसा या प्रेम का दोष नहीं है, 
उनके गुण, महत्ता या सोंदये की कमी नहीं है, बल्कि 
अनुष्य के अपने सामथ्ये की सयोदा का सूचक है। अस्तु। 

सत्याग्रहाश्रम साबरमती सें एक रोग-पीड़ित महा« 
व्याकुल गाय के बछुड़े को जहर की पिचकारी लगाकर मार 
डालने के प्रश्न पर हिंसा-अहिंसां का भारी विवाद छिड़ 
गया है। इस सम्बन्ध में महात्माजी ने अपने जो विचार 
अद्शित किये हैं उन्हें. सुनकर कितने ही अहिसावादी 
भी बड़े चक्कर में पड़ गये हैं, अहिसा-सम्बन्धी उन्तकी 
पुराती धारणाओ को गहरा धक्का पहुँचा है और महात्माजी 
के फलितारथ उन्तकी समझ से ठीक-ठीक नहीं आ रहे हैं । 
यह बिलकुल खाभाविक है। महात्माजी तो उन पुरुषो में 
हैँ जो अपनी धारणा के अलुसार अपने विचारों को निःसं- 
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कोच और निर्भेय होकर प्रकाशित करते हैं और उनमें 
ग़लती साहस होने पर एक बच्चे की सरलता के साथ 
तुरन्त स्वीकार कर लेते हैं । ऐसे व्यक्ति के प्रति रोष और 
कटक्तियों से काम लेने में कोई लाभ नहीं है । उन्हें तो 
अपने विचारों ओर युक्तियों द्वारा अंपने मन्तव्यों की 
सत्यता समझाने की चेष्टा करनी चाहिए । 
वर्तेमान विवाद में समझ लेने लायक़ बातें सिर्फ़ दो 
हैं--( १) अहिंसा का मूल और वास्तविक स्वरूप क्या 
है; (२) प्राश-हरण का अहिंसा सें स्थान है अथवा नहीं, 
है तो कितना और किन-किन अवस्थाओं में ? कुछ मित्रों ने 
इसके सम्बन्ध में मुझे भी लिखा है, मुझसे चर्चा की है 
ओर एकाध पत्र में मेरा जिक्र भी किया है, अतएवं इस 
सम्बन्ध सें अपनी धारणा प्रकट करना मेरा कत्त व्य हो 
जाला है। 
मेरी समझ में अहिंसा की सीधी व्याख्या यह है-- 
अपने खाथ-साधन के लिए किसी भी मनुष्य या प्रांणी को 
संत, धचन या करे से कष्ट न पहुँचाना; मनुष्यता ओर 
पशुंता में, मानच-भाव और पशु-भाष में मेंने यही विभाजक- 
रेखा, यही मयोदा समझी है । अर्थात्‌ मेरी दृष्टि'में वह 
व्यक्ति उतना ही अधिक मनुष्य है, उसमें उतना ही अधिक 
मानव-साव है जितना अधिक वह अपने लाभ और झुख 
के लिए दूसरों को कष्ट न पहुँचाता हो । और वह उतना 
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ही अधिक पशु है या उसमें उतना ही अधिक -पशुभाव 
विद्यमान है जितना कि वह अपने लिए- दूसरों को कष्ट 
पहुँचाता हो । इससे हम इस परिणास पर पहुँचते हैं कि 
अहिसा के लिए दो शर्तें अनिवाये हैं-- 

(१ ) अपना थां अपने समाज का खान हो, 
ओर (२ ) किसी प्राणी के शरीर, मन या आत्मा को कष्ट 
न पहुँचता हो । 

बछड़े को जहर देने में अहिंसा की इन दोनो शर्तों 
का पूरा-पूरा पालन हो जाता है (१) उसके मारने में 
महात्माजी का या आश्रमवासियों का कोई स्वार्थ-भाव न' 
था और ( २ ) न केवल उसके शरीर ;या मन या आत्मा 
को कष्ट नही पहुँचाया गया, बल्कि उसके कष्ट की वेदना 
ओर व्याकुलता का अन्त कर दिया गया, ,उलटा उसे सुख 
पहुँचाया गया । । 

अब रहा यह प्रश्नकि आख़िर यह प्राण-हरण तो हुआ 
ही । और आगे चलकर यह कहा जाता है कि प्राण-हरण 
से बढ़कर कष्ट और हिसा दूसरी क्या हो सकती है? यहाँ 
हमको यह सोचना चाहिए कि अहिंसा के जिस मूल स्वरुप 
को सानकर हम - चले है वह हमें कहां ले जाता है। 
क्षण-भर के लिए हम इस बात को भूल जायं कि आज तक 
हम अहिसा के नाम-पर किस चीज़ को मानते चले आये है 
ओर उसके सस्वन्ध में किस ग्रन्थ में क्या लिखा है। अहिसा 
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में मुख्य बाव है कष्ट न पहुँचाने की । अब यदि प्राण रखने से 
कष्ट अधिक पहुँच रहा है ओर प्राण-नाश से कष्ट का अन्त 
हो जाता हैं तो एक अहिंसक की अन्तरात्मा ऐसे समय क्या 
कहेगी और उसे क्‍या करने की ग्रेरणा करेगी ९ उत्तर स्पष्ट 
है, जिससे कष्ट का अन्त हो वही करो। आर यही महात्माजी 
ने किया है । 

इस पर यह कहा जाता है कि प्राण-हरण स्वयं ही एक 
महाकष्ट देने की क्रिया है अतएवं धोर हिंसा है। इस पर 
महात्माजी का कहना यह है कि मृत्यु तो, जन्म की तरह, 
प्रकृति का एक सामान्‍य नियम है । हम, भारतवासियों, ने 
ख्वामख्वाह उसे एक होवा बना रक्‍्खा है। हाँ, अपने था 
अपने समाज के लाभ के लिए जब किसी का प्राण-हरण या 
जीवन-नाश किया जाता है तब वह दोष अवश्य है ओर 
तब वह हिंसा ज़रूर है। पर यदि उस प्राणी के लाभ के 
लिए, उसकी पीड़ा दूर करने के लिए प्राश-हरण किया हो 
तो वह अहिंसा है, यदि हमारे अपने लाभ के लिए किया 
गया हो तो वह हिंसा है । हिंसा ओर अहिंसा का निर्णय 
करते समय हमें सदा-सवबेदा यह बात अपने ध्यान में रखनी 
चाहिए कि यह हम किसके स्वार्थ या लाभ के लिए कर 
रहे हे 

यहाँ शंकाकार कहते हैं कि फिर तो श्रहिंसा में ऋति 
नहीं भावना ही सब-कुछ रही । और जब भावना की ही 
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शुद्धि का विचार है तब समाज को कष्ट पहुँचानेवाले 
पशुओं और आततायी मनुष्यों का चध करना पर्योकर 
हिसा कहा जा सकता है, जब कि भावना बिल्कुल शुद्ध है 
ओर जब कि लोक-हित ही हमारा परम उद्देश है ? इसका 
उत्तर यह है कि अहिसा में भावना की शुद्धि तो सर्वेच्न 
अलनिवाय है । और सावचा-शुद्धि का अथ लोक-हित नहीं 
बल्कि वध्य साने जाने वाले प्राणी को कष्ट न देने का भाव 
है। भाव-शुद्धि के साथ कृति भी अहिसक होनी चाहिए । 
कृति की शुद्धता भी उतनी ही आवश्यक है जितनी कि 
भाव की शुद्धता । सार डालने की क्रिया, आजतक की 
धारणा के अनुसार,शुद्धता की परिभाषा में सही आसकती। 
सो यदि आजकल की धारणा को ही निश्रेम और ठीक मान 
लें तो फिर यह कह सकते हैं कि सिर्फ ऐसे ही प्रसंगों पर 
कृति की अशुद्धता अपवाद मानती जा सकती है, क्योंकि 
अहिसा के मूल खरूप के अनुसार वह हिसा नहीं कही 
जा सकती । अब यह दूसरी बात है कि हिंसा के एक दोष 
होते हुए सी हमें, जबतक ज़िन्दगी है, लाचार होकर कई 
तरह की हिसा करनी पड़ती हे; पर इसलिए हम उसे 
अहिसा या निर्दोष नही कह सकते । हां, क्षम्य और अच्ष॒ुम्य 
हिसा ये दो भाग तो किये जा सकते हैं, पर हिसा, अहिसा 
में किसी अक्वार नही खप सकती | 

इसी तरह समाज छे लाभ के लिए यदि किसी प्झु 
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या मनुष्य का बध करना, या उसे कष्ट पहुँचाना अनिवार्य 
हो गया हो तो उसे हम क्षम्य-कोटि की हिंसा गिन लें, यह 
तो शायद हो सकता है, पर उसे अहिंसा तो किसी तरह 
नहीं कह सकते | फिर सामाजिक दृष्टि से पशुवध से मनु ष्य- 
चध ज़्यादा भयंकर और ज़्यादा सदोष हे, क्‍योंकि मनुष्य 
बुद्धिमान ओर हृदयवान्‌ हे, इसलिए अनेक प्रकार के प्रभावों 
का असर उस पर हो सकता है ओर फल-स्रूप उसके 
सुधार की बहुत आशा रक्खी जा सकती है। अतएव अहिंसा 
में कोरी भावना-शुद्धि को अपने सतलब की बात समझ- 
कर यदि कोई भाई उससे समाज की रक्षा के लिए मलुष्य- 
बधघ को जायज और अहिंसात्मक मानने और सममने लगे 
तो मेरी राय में।वह. अपनी सममझक के साथ अन्याय करेगा 
ओर आत्म-वश्चना के दोष से लिप्त होगा। 

अन्त में पाठकों से यही निवेदन है कि वे उत्तावले और 
आपे से बाहर होकर नहीं, धीरज और शान्ति के साथ पू्व- 
निश्चित धारणाओं से मुक्त होकर, महात्माजी की थुक्तियों 
पर विचार करें । उनमें उनको बहुत बल दिखाई देगा | 
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झा विकास-मार्ग में पशु से कई दजों आगे 

बढ़ चुका है। पशु में भावना और तके- 

शक्ति की बहुत थोड़ी ही कलक पाई जाती है। पशु में 
प्रेम, रक्षा और दया के भाव है तो परन्तु वे उनके आत्मजों 
तक, कुछ ही काल के लिए मयोदित हैं। & मनुष्यों सें 
बुद्धि और हृदय के विवेक, सारासार-विचार, कत्तेव्यपालन 
बुद्धि, क्षमा, उदारता, दया, प्रेम, तितिक्षा, संयम, शान्ति 
आदि जिन-जिन गुणों का जितना विकास हुआ है. उतना 
पशुओं में नहीं । इसलिए पुरुष पशुओं से श्रेष्ठ सार्ना गया 


लि 





विलकुछ ऐसी ही बात नहीं है। एक कत्ता अपने स्वामी 
की रक्षा में अपनी जान तक दे सकता है। मनुष्य और पशु में 
अन्तर थद्द है कि मनुष्य उदाहरणों और अनुभवों की तौल एवं 
विवेक के द्वारा निश्चय करता है और पशु केवरू स्वभाव और 
प्रकृत प्रेरणा ( 7590 ) के कारण वह काम करता है । --सं 


डेद 
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है। मनुष्य के उन्हीं भावों की बदोलत आज हम मनुष्य के 
यहाँ कुठुम्ब, समाज, राज्य, व्यवस्था, संगठन, सहयोग आदि 
पाते हैं। मनुष्य चाहे कितना ही गिर जाय, वह पशु-कोटि 
में कदापि नहीं पहुँच सकता । हाँ, यह सच है कि कभी- 
कभी कुछ-कुछ बातों में जेसे दुध्येसन, व्यभिचार, चोरी 
और हिंसा-काण्ड सें मनुष्य पशु को भी शमिन्दा कर देता 
है। फिर भी वह पशु नहीं हो संकता। क्योंकि उसमें 
भूलों से सबक़ सीखने की, पापों का प्रायश्वित्त करने की, 
अपनी आत्मा का सुधार करने की जो श्रवृत्ति या शक्ति 
होती- है, वह पशु में नहीं पाई जाती । इस अन्तर को न 
'तो हम भुला सकते हैं न इसके महत्त्व की उपेक्षा की जा 
सकती है। १९२१ के असहयोग-आन्दोलन में . इसी भेद 
को समभकर महात्माजी ने अहिंसा-बृत्ति का व्यापक प्रयोग 
किया थां ओर इसी नींव पर उसकी विजय का दारोमदार 
था। और यही नीति इस बार के सत्याग्रह-आन्दोलन की 
जान थी । ह ' 
फिर भी कुछ लोग इस सतत का अतिपादन करते जा 
रहे हैं. कि अहिंसा मनुष्य के खमाव के विपरीत है'। स्वयं 
कष्ट सहकर दूसरे के मनुष्यत्व को जाम्रत करना आत्म- 
धात है। इस पद्धति से हम खयय॑ अपनी हानि करते हैं और 
प्रतिप्षी को अपनी सज्जनता से बेजा लाभ उठाने का मीक्ता' 
देते हैं। वे कहते हैं कि कष्टटसहन और आत्म-बलिदान की 
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इस विधि से सरकार पर कुछ भी दवाव नहीं पड़ रहा है । 
उलठा हम अपने कितने ही कार्य-क्ताओं की सहायता से 
वंचित हो गये | चतुराई और बुद्धिमानी तो इस बात में है 
कि शत्र का अधिक से अधिक लुक़सान हो और सारा 
कम से कम । शत्रु को और उसके सैनिकों को क्लेद करना 
तो एक ओर रहा--यहाँ तो उलटे हमारे ही सैनिक और 
सेनापति सब से पहले जेल जा बेठते हैं। और शत्रु वो 
अपने घर में उसी तरह सुरक्षित है, नहीं अधिफ वलवान 
हो गया है। यह संसार के आजतक के अनुभव के खिलाऊ 
है। इतना ही नहीं देश से इतने कष्ट-लहन और आत्मो- 
त्सग की आशा और आग्रह करना कि जिससे यह सर- 
कार अपनी कुचाल छोड़कर सीधी राह पर आ जाय, 
मनुष्य के खभाव-धसे के विरुद्ध है। सरकार तो एक यंत्र 
है । यन्त्र को कही आत्मा होती है ९ इस सरकार से अपने 
पापा के प्रायश्वित्त या आत्मा के सुधार की आशा करना 
पक्की वेश्या से पतित्रता होने की आशा करना है । 
इन विचारों से कोई भी सच्चा सहयोगी सहमत नहीं 
हो सकता । हॉ, ऐसे भले विचार रखनेवालों की शोचनीय 
अवस्था पर सहानुभूति अवश्य हो सकती है । इसमें पहली 
भूल जो लोग करते हैं यह है कि वे पशु और मलुष्य के 
पूर्वोक्त अन्तर को सुला देते हैं। दूसरे मनुष्य को पशु मानता 
अथोतू पशु की तरह उसे आत्म-सुधार शक्ति से ही हीन 


झ्रप 
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मानना, मनुष्य जाति के प्रति अक्षस्य.. अपराध है । यदि 
हम खयं अपनी भूलों का सुधार करते हैं, अपने पापों पर 
पश्चात्ताप करते हैं.तो .हम यह मान ही नहीं सकते कि 
. संसार के किसी सलुष्य में यह शक्ति नहीं है--या नष्ट हो 
. गई है । हाँ, एक समय ऐसा आता है जब पापी मनुष्य की 
यह शक्ति उस पाप के अमित बोर से इतनी दब जाती 
'है कि उसका रहना न रहना बराबर हो. जाता है; पर वह 
अवस्था उसके अन्त की ही अवस्था है । फोई जल्दी सम्हल 
जाते हैं, कोई देर से सम्हलता है।. यह. तो, संस्कारों पर 
अवलम्बित है ।. और जो नहीं . सम्हलते हैं वे अपने आप: 

नष्ट हो जाते हैं । यह प्रकृति का सिद्ध नियम है | .. . 
यदि आज हमारे इंतने आत्मोत्सग और कष्ट-सहन से 


... अंग्रेज़ी सरकार की मनुष्यता जाप्रत नहीं दिखाई देती तो 


. हमें हताश होने या. धीरज छोड़ देने की ज़रा भी ज़रूरत 
नहीं है । यद्यपि में:तो निश्चय के : साथ. कह सकता हूँ कि: 
इस सत्याग्रह-आन्दोलन को . नतिक शक्ति:ने सरकार पर 

और संसार पर बहुत अधिक प्रभाव. डाला है. .। सरकार 
चाहे एक कल-रूप:हो, पर उसके- विधाता मनुष्य ही हैं 

. और विधाता अंपनी सृष्टि. की उत्पत्ति, स्थिति, लय, परि- 

: बत्तेत सब की-शक्ति रखता है । यन्त्र से उसका विधाता 
हर हालत में श्रेष्ठ और उच्च होता है । हमारी तो ग्रह 

.. धारणा है कि हमारे २५ हज़ारः भाइयों और नेताओं के 
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और खासकर महात्माजी के शुद्ध-से-शुद्ध बलिदान को यह्‌ 
सरकार कदापि हज़म नहीं कर सकती । यदि न कर सक्री 
तो आत्म-सुधार के बिना अर्थात्‌ पाप-पूर साम्राज्य-पद से 
उतरकर श्रेयस्कर कोट्॒म्बिक राष्ट्र्संघ के रूप में परिशत 
हुए बिना, उसकी दूसरी गति नहीं । यदि कर सकी तो 
यह उसके शीघ्र आत्म-नाश की तेयारी होगी | सानस-शात्र 
ओर नीति-शासत्र के नियम ग़लत नहीं हो सकते | इसके 
फल-सखरूप ऐसा क्ञीभ और आन्दोलन उठेगा कि त्रिटिश 
साम्राज्य थरों जायगा । जिसका नमूना इस सत्यागह- 
आन्दोलन में दुनिया देख चुकी है'। उस समय उसके 
वर्तेमान पृछ-पोषक इश्वर के इजलास में मनुष्यजाति को 
पद-दुलित करने और उसका रक्त चूसने के अपराध में 
कटठपघरे में खड़े दिखाई देंगे । | 

दूसरी भूल वे यह करते हैं कि थे शत्न-युद्ध और 
शान्तिन्युद्ध दोनो के सिद्धान्दो ओर नियमों की खिचड़ी 
कर देते है । सिद्धान्ततः शख्-युद्ध को हम मलुष्योचित 
नहीं मानते _ 'सनुष्य को पशु-बल घारण करते हुए या 
उसका उपयोग करते हुए देखकर मलनुष्यता की दृष्टि में 
हमारी गदन झुक जाती । अपने खार्थ के लिए एक- 
दूसरे का खून करना, एक-दूसरे पर अत्याचार और 
आक्रमण करना बुद्धि ओर भावनावाले मनुष्य के क़ानून 
मे जायज नहीं माना जा सकता । हों, सत्य और घर्म- 
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मूलक स्वाथ की रक्षा करना प्रत्येक मनुष्य का जन्मसिद्ध 
अधिकार है पर वह मनुष्य रहकर ही उसकी र्ता या 
प्राप्ति कर सकता है । जब एक ओर खाथ की रक्ता करनी 
है और दूसरी ओर पशुता अंगीकार करनी पड़ती है, ऐसी 
अवस्था में सच्चा वीर अपने प्राण रहते मनुष्योचित शान्ति 
के साथ उसकी रक्षा करेगा । उसके लिए अपने प्राण भी 
शँवा देगा, पर पश्ुता को कभी खीकार नहीं करेगा । कभी 
अपने कमजोर और पतित भाई पर हाथ उठाकर अपनी 
निवलता का परिचय न देगा । शख्र-युद्ध अथवा कठोर 
सत्य कहें तो पशु-बल के युद्ध में शत्रु को अधिकन्से- 
अधिक हानि और अंपने को कम-से-कस हानि पहुँचाना 
वीरता का और ख़ुद बचे. रहकर शत्रु को क्रेद, कर लेना 
चुड्धिमानी का चिन्ह सममा जाता हो, परन्तु शान्तिन्युद्ध 
में ऐसा नहीं होता । शस्न-युद्ध शत्रु के शरीर पर अधिकार- 
करता है; शान्ति-युद्ध प्रतिपक्ती के मन और हृदय पर 
कब्जा करना चाहता है । और यह खय॑ं कष्ट सहकर ही, 
आत्म-बलिदान करके ही, किया जा सकता है । शख्न-युद्ध 
वाले अपने को परस्पर शत्रु मानते हैं। अतएव वे परस्पर 
आक्रमण, रक्तपात, को जायज मानते हैं; पर शान्ति-युद्ध 
वाले अपने प्रतिपक्षी को भूला-भठका मनुष्य--अपना ही 
एक भाई मानते हैं | इसलिए वे खय॑ कष्ट उठाकर अपना 
और दोनों का हित करते हैं । जो लोग मनुष्य को मनुष्य 
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मानते हैं, अपनी दो तरह दूसरे को भी भूल और पाप 
कर सकनेवाला और आत्म-सुधार-क्षम सानते है वे शान्ति- 
युद्ध को ही मनुष्योचित युद्ध मान सकते हैं । 

भारत ने इस सिद्धान्त को व्यापक रूप से अपना कर 
अपने उन्नत मनुष्यत्य ओर परिष्कृत बोरता का परिचय 
संसार को दिया है और एक दिन आवेगा जव इस देन के 
लिए संसार को उसके चरणों पर , सिर झुकाना पड़ेगा । 
मनुष्य-जाति के इतिहास में सामूहिक पशुता के ऊपर 
सामुदायिक मनुष्यता की विजय की यह पहली तेयारी है । 
परमेश्वर हमारे पशु-बल और पशु-भाव को दिन-दिन क्षीण 
करें और हमे मनुष्य के सच्चे चल और भावो को पहचानने 
ओर अपनाने में अधिकाधिक अग्रसर करें, जिससे अकेला 
भारत ही नही, सारी सलुष्य-जाति पशुता की आँधेरी खाई 
से निकलकर मलुष्यता के राज-सागे पर आ जाय और 
विकास-कक्ता से अपने मलुष्य नाम को सार्थक करे। 


प्ट 
>पै 


| ४ |] 
धरम ओर राजनीति 


“धमहीन राजनीति गछे की फॉसी है । । 
महात्मा गांधी । 


घः वीर है पर कार्यर इसे अपनी... बुजदिली की 
ढाल बनावा है. । -घमं निर्भय है पर डरंपोक 
- बली से अपनी- जान बचाने के.लिए -उसकी:शरण जाता 
है.। धर्म आज़ाद है, पर: ग़लाम उसका:-उपयोग - अपनी 
' बेड़ियाँ मज़बूत करने में करता है ।: धर्म के नास पर, धर्म 
की ओट में, क्या-क्या अनथे संसार में. नहीं होते ९ धर्म 
- की दुह्ाई देकर एक देश दूसरे देश को चूसता है; धर्म की 
"रक्षा के लिए आपस में तलवारें चलती हें,-भारे भाई के 
खून की नदी: बहाता है.! :घमं तो कहता, में. लोकिक और 
पारलीकिक उन्नति के लिए हूँ, .. सुख शान्ति के लिए हूँ, 
प्रेम के लिए हूँ, सत्य के लिए हूँ | “पर घंस के सतवाले 
। ... ७8३ 
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उसकी सुनें तब न ? बुरेसे-चुरे पापाचार और अत्याचार 
धर्म की माया के नीचे किये जाते हैं। इस उल्टी गंगा के 
दो फल दिखाई देते हं--धर्म से लोगों की श्रद्धा उठ जाना 
ओर अध् को घर्म समझ बैठता । पहले दल मे अधिक- 
तर पढ़े-लिखे सुशिक्षित कहलानेवाले लोग है और दूसरे 
समाज सें ज्यादृहतर कम पढ़े लिखे या गंवार लोग । पहले 
दल के लोग ऊपरी गंदगी को देखकर भीतरी सार-वस्तु को 
भी सेली समभ रहे हैं. और दूसरे दल के लोग तो उसी 
गटरगंगा को धर्म सानकर धर्म की विडस्बना करते हैं। 
एक गेरुआ पहनने वाले को, तिलक-छापा करने वाले को, 
ढोगी ओर पाखंडी समानता है और दूसरा साज्षान्‌ धर्म और 
इंश्वर का अवतार । वास्तव में देखा जाय तो धर्म तो घसे- 
तत्वों को समझ कर उसके अनुसार आचरण करने में है; 
तिलक, कण्ठी, छापा, भभूत, गेरुआ आंदि तो उसके 
बाहरी चिन्ह मात्र हैं। थे केवल यह दिखलाते है कि अमुक 
मनुष्य धर्मो चरण के किस दर्जे का साधक है| 
अच्छा तो घसे क्या है ९ 
४ यतो ध्भ्युदयनिःश्र यस सिद्धि: स घर्स: । 


अथोत्-- जिससे इस लोक सें उन्नति और १रलोक में 
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सुख मिले वही धम है। दूसरे शब्दों में मानवी जीवन के 
स्वाभाविक पूर्ण विकास का जो मार्ग है, जो नियम है, उसे 
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क्‍ ्प्ञ धर्म और राजनीति' 
“ धमे कहते हैं।. इसके विपरीत जो है: वह सब अधर्म कह- 
' ह्ांतों है। घंमे आध्यात्मिक शंब्द है, : कत्तेव्य लौकिक या 
सामाजिक । कर्तेव्य धर्मका स्थूल रूप है। मनुष्य इस धर्म 
'माग पर. चलने के लिए निंसगत: खतंत्र है।इस आज़ादी 
के बिना वहं एक क़ंदम भी आगे नहीं बढ़' सकता । उसकी 
इंस आज़ादी में वाधा।डालना, उसकी खतन्त्रता छीनना है 
. प्रकृतिदेवी कां अपराध करना:है और मनुष्य-जाति कीं 
उन्नति में बाधक होना हैं। आज़ादी ध् की संहायक है । 
अंतएव मानेबी जीवन के लिंएं दो बांतेंपरम आवश्यक है.। 
 १--घर्म का पालन, २--पूरी आज़ादी:। ५ 
इस विकास-क्रंस में: भनुष्यःः को कई “स्थितियों में से 
गुजरना पड़ता है | यही जीवन के भिन्न-मिंन्न विभाग और 
अवस्थायें हैं। इनमें मनुष्य जो कुछ पाता: या सीखता है 
. वहीं संस्कार से बंना है । जिसकी संस्कृति जितनी अच्छी 
' होंती है उतना ही उसके विंकासं सुंगेम ओर शीघ्र होतां है । 
पश्चिमी संस्कृति हंसारे लिएं इंसी कारंण हानिकर है कि वह 
- धम-मार्ग से कोसों दूर चली गई है । उसने धर्म को राज- 
नीति के हाथ बेंच दिया है । उसमें पशु-च्रत्ति की . प्रधानता 
_ हो गई है। उसकी गति पंतन की ओर है । 
ह मनुष्य समाज-शील है । ' जो व्यक्ति का ध्येयः है वही 
समाज का ध्येय है । संमाज की स्थिति ओर रक्चा तथा 
मंनुष्य के पारंस्पंरिक संबंधों के लिए जो तियम- बनाये गये 
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है उन्हे नीति कहते हैं। वे व्यक्तिगत विकास के बाघक 
नहीं हो सकते । समाज व्यक्ति के लिए है, व्यक्ति समाज 
के लिए नही है| व्यक्ति और समाज के हित एक ही हैं । 
व्यक्ति के विकास-सार्य से समाज का विकास-सा्ग सिन्न 
नहीं हो सकता। समाज की रक्षा के नियम समाज के 
विकास-साग अथोत्‌ धर्म के नियसों के अनुसार हो सकते 
है। अथात्‌ नीति धर्म को छोड़ कर नहीं रह सकती । धर्म 
पति है, नीति उसकी ग्रहलक्ष्मी है । घर्स जीवन का निया- 
समक ओर नेता है, नीति जीवन को घम-पालन के योग्य 
बनाती है, घम की अनुसारिणी है। समाज ऐसा कोई 
नियम नहीं बना सकता जो घम्मतत्त्व फे विपरीत हो और 
यदि बनावे तो व्यक्ति उसको न मानने के लिए पूर्ण खतंत्र 
है। क्‍योंकि वह नीति नहीं अनीति है । 
राज्य समाज का एक अंग है। समाज का भरणश- 
पोषण, रक्षण और शिक्षण उसका प्रधान कर्तव्य है। 
समाज ही अपनी सुविधा और आवश्यकता के अनुसार 
राज्य की सृष्टि करता है। वही राज्य को अपनी सत्ता का 
कुछ अंश प्रदान करता है। समाज के संकेत और व्यवस्था 
के अनुसार काम करना राज्य का कत्त व्य है | इस कत्तोच्य 
का पालन टीक-टीक न होने पर समाज इस राज्यसंस्था 
को तोड़कर दूसरी संस्था कायम कर सकता है। इसी को 
सरकार कहते ह। अतएवं राजनीति समाजनीति का एक 
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अंग हुईं। समाज-नीति. धम-नीति के प्रतिकूल: नहीं हो 
' सकती । अतएव राजनीति भी धर्म के शासन के बाहर 
नहीं जा सकती.। राजनीति धर्म की सेवक है। . राज्य, धर्म 
: के. रक्षण के लिए है, भक्षण के लिए नहीं | वह राज्य या - 
सरकार सबसे श्रेष्ठ है जो: समाज पर कम-से कम शासन 
करती हो । जिस राज्य में प्रजा को यह न -माल्स हो कि 
. हम पर कोई राज कर रहा है, कुछ बोर या दबाव हम पर 
है; वही राज्य सर्वोच्तम है ओर जिस. राज्य में प्रजा पग-पग 
पर पीड़ित, अपमानित हो रही हो; छूटी जा रही हो वह 
“तो नरक के समान है । उस:राज्य के अघीन रहना अपने 
मनुष्यत्व को खोना है । वह पाप है |. - .. 
आदशे ओर उत्कृष्ट. राज्य वंही हो -सकता है. जिसके 
: संचालक प्रजा के चुने हुए लोग हों, जो प्रजा-के मत के 
अनुसार उसकी भलाई के ही. लिए उसे चलाते हों ।. इसी 
को स्वराज्य कहते हैं.। क्‍या. देशी राजाओं द्वारा शासित 
भारत में खराज्य है ९... 
इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि भारत धर्म को 
 आत्स-विकास का सागे मानता है, लौकिक ओर पारलौकिक 
 छन्नति का साधन मानता है। धर्म के बिना न-उसका. जीवन 
- है, न गति है। उसका जन्म, जीवन और झत्यु-तीनों धर्म- 
' मय है; उसका समाज-शालत्र, अथ्थ-शास्त्र, नीति-शाख, राज- 
सीति-विज्ञान सब धरम की बुनियाद पर स्थित हैं--होने 
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चाहिए । सब का ध्येय घर्ते-पालन है। वह शख्स न राज्य 
की सेवा कर सकता है, न घर की जो राजनीति को धर्म 
से प्रथक मानता हो । वह राजा और राज्याधिकारी अधर्मी 
है, जो प्रजा को मूठ बोलने पर मजबूर करता हो, जो 
उसके हुक्म पर प्रजा के दब जाने ओर डरजाने पर मूद्धों 
पर ताव देता हो। बह प्रजा अधर्सी है जो असत्य और भय 
के भावों को अपने हृदय से स्थान देती हो; जो सच बात 
कहते हुए डरती हो ओर दवती हो। जहाँ घसे है वहाँ भय 
और असत्य नही, और जहाँ सय और असत्य है वहाँ घर्स 
नहीं । वे पाखण्डी हैं जो घसे के नाम पर लोगों को सच 
बोलते हुए रोकते हो, निर्मेय रहने में खतरा बताते हो और 
बुजदिली पर अछमनन्‍्दी और दानाई का सुलम्सा चढ़ाते हो । 
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सा 
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६. आज़ारदा का रास्ता 


[१] 
सिद्धि-योग 
स्‌शः में विजय पाना सेना: के गुण, योग्यता 
आर नियम-पालन पर बहुत-कुछ अवलंबित 
'रहवा है । उसी प्रकार देशोद्धार का काये देशसेवकों के 
'शुण, बल, योग्यता और नियम-पालन के बिना प्रायः अस- 
भव है । असहयोग-आन्दोलन के छिलन्न-भिन्न हो जाने का 
एक मुख्य कारण यही है कि हम देश-सेवक कहलाने वाले 
सब तरह. सुयोग्य न थे। केवल- व्याख्यान दे लेने, लेख 
लिख लेने, अथवा सुन्दर कविता निर्माण कर लेने से कोई 
देश-सेवक की पदवी नहीं पा सकता । ये भी देशन्सेवा के 
साधन हैं; पर ये लोगों के दिलों को तैयार करने भर में 
सहायक हो सकते हैं, संगठन और सैन्य अथवा राष्ट्र- 
-सशभ्चालन में नहीं । अतएवं यह आवश्यक है कि हम जान 
लें कि एक देश-सेवक की हैसियत से हमें किन-किन शुरखों 
के ग्राप्त करने की, किन-क्रिन नियमों के पालन करने की 
श्र 
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आवश्यकता है. और फिर उसके श्रतुसार अपने-अपने 
जीवन को बनायें । 

( १ ) देश-सेवक में पहला गुण होना चाहिए सचाई 
और लगन । यदि यह नहीं है, तो और अनेक गुणों के. 
होते हुए भी मलुध्य किसी सेवा-कार्य मे सफल नहीं हो 
सकता । मकारी और छल-प्रपथ्च के लिए देश या समाज 
या धम-सेवा में जगह नहीं । 

( २ ) दूसरे की घुराइयों को वह पीछे देखे पर 
अपनी बुराइयाँ ओर ब्रुटियाँ उसे पहले देखनी चाहिएँ । 
इससे वह खुर ऊंचा उठेगा और दूसरों का भी स्नेह 
संपादन करता हुआ उन्हे ऊंचा उठा सकेगा। 

( ३ ) तीसरी बात होनी चाहिए नम्नता ओर निर- 
सिमानता । जो अपने दोष देखता रहता है वह खभावत: 
नम्र होता है, ओर जो कतेव्य-भाव से सेवा करता है उसे 
अभिमान छू नहीं सकता । उद्धतता, अहस्मन्यता और 
बड़प्पन की चाह--ये देश-सेवक के रास्ते में ज़हरीले कांटे 
है । इनसे उन्हें सबदा बचना चाहिए । 

( ४ ) देश-सेवक निर्मेय ओर निम्चयशील होना 
चाहिए। सत्यवादी ओर स्पष्टवक्ता सदा निर्भय रहता है। 
ये गुण उसे अनेक आपदाओं से अपने आप वचा लेते है। 

( ५ ) मित और मधघुर-साषी होना चाहिए। समित- 
'भाषिता, नम्नता और विचार-शोलवा का चिन्ह है और 
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मधुरता दूसरे के दिल को न दुखाने की सहृदयता है। 
सघुरता की जड़ जिह्ा नहीं, हृदय होना चाहिए । जिह्ा 
की मधुरता कपट का चिन्ह है; हृदय की मधुरता प्रेम, दया 
ओर सोजन्य का लक्षण है। भाषा की कठ्ठुता और तीखा- 
पन या तो अभिमान का सूचक होता है या अधीरता का ) 
अभिमान खय॑ व्यक्ति को गिराता है; अधीरता उसके काम 
को धक्का पहुँचाती है । 

( ६ ) दुःख में सदा आगे और सुख में सबसे पीछे 
रहना चाहिए | यश अपने साथियों को दो और अपयश 
का ज़िम्मेवार अपने को समझने की प्रवृत्ति रहे । 

( ७ ) द्वेष और खाथे से दूर रहना चाहिए। अपने 
योग्य साथियों को हमेशा आगे बढ़ने का अवसर देना, 
उन्हें उत्साहित करता और उनकी बताई अपनी भूल को 
नम्नता के साथ मान लेना दवेष-हीनता की कसोटी होती है। 
अपने ज़िम्मे की संस्था या धन-सम्पत्ति को या पद को एक 
मिनट की नोटिस पर अपने से योग्य व्यक्तियों को सौंप देने 
की तेयारी रखना निःस्वार्थता की कसौटी है । 

( ८ ) सादगी से रहना, कम-सेन्कम ख़्चे में अपना 
काम चलाना और अपना निजी बोक औरों पर न डालना 
चाहिए । सादगी की कसौटी यह है कि अन्न-चख आदि का 
सेवन शरीर की रक्षा के हेतु किया जाय, खाद और शोभा 
के लिए नहीं | सेवक के जीवन में कोई काम शोभा, खंगार 
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के लिए नहीं होता, केवल आवश्यकता के लिए होता 8] 
खर्च-बर्च की कसौटी यह है कि आराम पाने या पेसा जमा 
करने की प्रवृत्ति न हो । | 

( ९ ) जो सेवक धनी-मानी लोगों के संपर्क मे आते 
रहते हैं. या उनके स्नेह-पात्र हैं उन्हें इतनी बातों के लिए 
खास तौर पर सावधान रहना चाहिए--- 

( अ ) बिना प्रयोजन उनके पास बैठना ओर वात- 
चीत न करना चाहिए-- 

( आ. ) अपने खर्च का बोझ उनपर डालने की 
इच्छा न पेदा होनी चाहिए--हुई तो उसे दुबाना चाहिए । 

( इ ) बे चाहे तो भी विना काम उनके साथ फट 
या सेकंड कास में सफर न करना चाहिए | 

( ई ) उनके नौकर-चाकर, सवारी आदि पर अपने 
काम का बोझ न पड़ने देने की सावधानी रखनी चाहिए । 

( उ ) मान पाने की इच्छा न रखती चाहिए-- 
उसका अधिकारी अपने को सान लेना तो भारी भूल 
होगी । 

( » ) उनके धरनेश्वय में अपनी सादगी और सेवक 
के गौरव को न भुला देना चाहिए । 

( 'ए ) थोड़े मे यो कहे कि अपने सावजनिक कामों 
सें सहायता ग्राप्त करने के अतिरिक्त अपना निजी बोझ 
उनपर किसी रूप से न पड़ जाय इसकी पूरी ख़बरदारी 
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रखनी चाहिए | यदि उनके यहाँ किसी प्रकार की असुविधा- 
या कष्ट हो तो उसका प्रबंध खय॑ं कर लेना चाहिए-इसकी 
शिकायत उनसे नम करनी चाहिए । 

( १० ) अपने ख़्च-ब्चे का पाई-पाई का हिसाब 
रखना ओर देना चाहिए । अपने काये की डायरी रखना 
चाहिए | 

( ११ ) घरू काम से अधिक चिन्ता सावजनिक 
काम की रखनी चाहिए। एक-एक मिनट और एक-एक: 
पैसा खोते हुए दर्द होना चाहिए । खे-बचे में अपने और 
साथियों के सुख-साधन की अपेक्षा काये की सुविधा और 
सिद्धि का ही विचार रखना चाहिए । सावेजनिक सेवा 
सुख चाहने वालों के नसीब में नहीं हुआ करती, इसके 
गौरव के भागी तो वही लोग हो सकते हैं जो कष्ठटों ओर 
असुविधाओं को मेलने में आनन्द मानते हों, विन्नों ओर 

. कठिनाइयों का प्रसन्नता-पूवक स्वागत ओर मुक्ताबलां करते 
हों । सेवक का कारये उसके. कष्ट-सहन और -तप के बल पर 
फलता-फलता है । सेवक ने जहाँ सुख की इच्छा की नहीं 
कि उसका पतन हुआ नहीं। सेवक दूध, फल ओर मिष्टांत्न 
खाकर नहीं जीता है--कार्य की धुन, सेवा का नशा उसकी 
जीवनी-शक्ति है । 

( १२ ) व्यवहार-कुशल बनने की अ्रपेक्षा सेवक 
साधु बनने की अधिक चेष्टा करे । साधु बनने वाले को 
ध््फ 
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व्यवहार-कुशल बनने के लिए अलहदा प्रयत्न नहीं करना 
पड़ता । उ्पवहार-कुशलता अपने को साधुता फे चरणों पर 
चढ़ा देती है। व्यवहार-कुशलता जिस भय से डरती रहती 
है वह साधुता के पास आकर उसका सहायक बन जाता 
है। मनुष्य का दूसरा नाम है साधु | सेवक और साछु 
एक ही चीज़ के दो रूप है। अतएव यदि एक ही शब्द 
में देश-सेवक के गुण, योग्यता ओर नियस बताना चाहें 
तो कह सकते है कि साधु बनो | साधुता का उदय अपने 
अन्दर करो, साधु की. दिचचयों रक्खो | अन्न पर 
नहीं, भावो पर जिओ । खीकृत कार्य के लिए तपो ; विश्नो, 
विपत्तियो, कठिनाइयों, मोहो और खाथों से लड़ने सें जो 
तप होता है वह पंचाग्नि से बढ़कर और उच्च | अतएव 
प्रत्येक देश-लेवक से में कहना चाहता हूँ कि यदि तुम्हे 
सचमुच सेवा से प्रेम है, सेवा की चाह है, अपनी सेवा का 
सुफल संसार के लिए देखना चाहते हो, ओर जल्दी चाहते 
हो, तो साधु बनो, तप करो | दुनिया सें कोई काम ऐसा 
नही जो साधु के लिये असम्भव हो, जो तप से सिद्ध न हो 
सके । अपने जीवन को उच्च और पविन्न बनाना साधुता है 
आर अंगीकृत कार्यो के लिए विपत्तियों सहना तप है। 
इन दो बातो का संयोग होने पर ठुनिया में कौनसी बात 
असंभव हो सकती है ९ 
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शोः ओर सेवा में जमीन आस्मान का अंतर 

है | शोक का सम्बन्ध व्यक्ति की अपनी 
रुचि से है और सेवा का सम्बन्ध समाज और देश की 
आवश्यकता से है | मलुष्य की रुचि , नदी-प्रवाह के नीचे 
बहने वाली रेती की तरह बदलती रहती है | इसलिए शौक 
का भी रुपान्तर होता रहता है । आज एक बात करने की 
उमंग होती है, कल दूसरी बात करने की । उसके ,मूल 
में रुचि के सिवा कोई तत्व नहीं होता । समाज या देश की 
आवश्यकता निश्चित होती है । जबतक उसकी पूर्ण नहीं 
हो जाती तबतक हमें उस बात में समाज या देश की 
सेवा करना लाज़िमी है | शोक का अन्त अपनी ही रुचि 
की पूर्ति ओर उससे होने वाले ज्ञण्पिक सन्‍्तोष में या अस- 
फलता की अवस्था में, चित्त-क्ञोम और दुःख में होता है । 
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पर सेवा का अन्त स्वदा सुख-सन्तोपदाई होता है । सेवा 
निष्कास कम है । तिष्कास कसे करने वाला शौक-हप के 
इंद् से परे है । शोक व्यक्तिगत भावना है; सेवा समाजगत। 
शौक से जो सवा की जाती है वह शौक पूरा होते ही बन्द 
हो जाती है| सेवा के भाव से जो सेवा की जाती है वह 
जबतक आवश्यकता बाकी है तबतक जारी रहती है | 
शौक अपने लिए है; सेवा समाज के लिए । 
हर समाज ओर देश में दो तरह के देश-भक्त हुआ 
करते हैं । एक को हम शौकीन देश-भक्त और दूसरे को 
सेबक देश-सक्त कह सकते है | शोकीन देश-भक्त अक्सर 
यह उञ्र किया करते हैं--“साहव, यह काम हमसे न हो 
सकेगा । इसमें तो ये-ये ममटें हैं । यह हमारी लगन के 
खिलाफ हैं ।” सेवक देश-भक्त तो जिस समय देश की जो 
आवश्यकता होती है उसी को पूरा करने में अपना तन, 
मन. घन लगा देता है | वह विचार करता है से अपनी 
रुचि क्रो देखूं या देश को आवश्यकता को ९ देश की 
जरूरत ही उसको रुचि होती है ( शोक्ीन देश-भक्त जनता 
के सामने बुद्धि-सेद का उदारण पेश करता है; सेवक देश- 
भक्त कह एकत्तिठछ सेवा के द्वारा एकता के भाव हृदय 
दे ईकित करता है । वीर मावले जैसे एकनिए्ठ देश-भक्त 
हों तो शिवाजी खराज्य की स्थापना करते हैं; एक छोटे 
भान्त को महारा( बना देते है । परन्तु यदि रूसी सिपाहियों 


प्र्ष 


शोक और सेवा 


की तरह शौकीन देश-भक्त हों तो पोट आथर जापान-के 
कब्जे में चला जाता है । ह 

सत्याग्रह-आन्दोलन की श्रतिष्ठा और विजय, प्रत्येक 
युद्ध की तरह, सेवक देश-भक्तों पर ही अवलम्बित है।. 
इनकी संख्या जितनी ही अधिक ' होगी उतनी शीघ्र विजय- 
प्राप्ति सम्भवनीय है । देश के सामने इस समय जो काये- 
है वह देश की अनिवाय आवश्यकता है। उसके बिना 
देश खराज्य-मार्ग में एक इंच भी आगे नहीं बढ़ सकता । 
कौन कह सकता है, वेश को महासभा के सदस्यों की 
आवश्यकता नहीं है. या आन्दोलन चलाने के लिए रुपयों 
की जरूरत देश को नहीं है ? खादी तो आन्दोलन का 
प्राण ही है। शान्ति उसकी आत्मा और एकता जीवन- 
शक्ति है। इनकी आवश्यकता स्वीकार करते हुए भी 
यदि हम अपनी रुचि को जीत कर इनकी पूर्ति के उद्योग 
में अपना सर्वख नहीं लगा सकते तो फिर हम में और 
शौकीन देश-भक्त में क्या अन्तर रह गया ? शौकीन देश- 
भक्तों से किराये के देश-भक्त अच्छे ! पुरस्कार, कीति या 
खरी भक्ति आदि के खयाल से तो वे कम-से-कम देश की 
आशाओं का पालन करते हैं | शौक्नीन देश-मक्त तो खुद 
अपने ही बनाये नियमों ओर प्रस्तावों के अनुसार चलने से 
इन्कार कर देता है। शौक्कीन देश-भक्तों की नीति बिना 
' पेंदी के लोटे की तरह होती है । शौकीन देश-भक्त यदि 
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धनी हुआ तो आज देश के लिए कुछ धन दे देगा, कल 
इन्कार कर देगा । यदि खयंसेवक हुआ तो जबतक दिल 
लगा सेवा की, जब जी उचट गया बिल्ला-पट्टा सांप अलहूदा 
हुआ । यदि कार्यकत्तो है तो जबतक सनसनी भरी बातें 
थीं, जय-जयकार या व्याख्यानो की कड़ी थी, इशारे स 
कास बनता था, काम करते रहे; जब तन-तोंड काम करन 
का अवसर आया, बहाव धीसा कर दिया गया, कॉशल, 
परिश्रम, धीरज, तितिक्षा की परीक्षा का समय आया, 
फकिनारा-कशी कर गये । तरह-तरह के उञ्ञ और वहाने 
पेश करन लगे । पर जो सेवक देशन्भक्त है वे उसी तरह 
शान्त, गम्भीर नदी-प्रवाह की तरह आज भी काम कर रहे 
हैं। न असफलता की आशंका उन्हे सताती है, न कार्यक्रम 
की अव्यावहारिकता उनके रास्ते से बाधा-रूप है, न नेताओं 
का कारावास उनके लिए उमुत्साह का कारण है और न 
भावी विजय के हप से वे उन्मत्त ही हैं | वे अपने निम्चय 
संयम, घेये, ओर सहनशीलता के चल पर खराज्य की 
किरणें आगे आते हुए देखते है और बादलो की छाया को 
देखकर डगमगाते हैं। वे जानते हें कि युद्ध के समय 
सेना को केवल शत्रु की सेला पर हमला ही नहीं करना 
पड़ता; केवल (अगर शख्र-युद्ध हो तो) तोपो, गोलियो और 
संगीनों को सार ही नहीं खानी पड़ती, बल्कि घायलों की 
सेवा, झतको का अप्नि-संस्कार भी करना पड़ता है। सौका 
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पड़ने पर खाइयां खोदनी पड़ती हैं; रेल और सड़क तैयार 
करनी पड़ती है । कृबायद करनी ओर सीखनो पड़ती है । 
ओर बिना चूँ-चपड़ किये सेनापति की आज्ञा का पालन 
करना पड़ता है । केवल इसो शत पर विजय की आशा हो 
सकती है | हर एक सैनिक के लिए पहाँ जगह नहीं रहती। 
युद्ध-क्ेत्र न तो चचो-समिति है और न फूलों की सेज है । 
वह तो काय-्षेत्र है; आत्मोत्सग का क्षेत्र है। उस ज्षेत्र में 
विचार और विधान का कारये, सेनापतियों के सुपुदे रहता 
है ओर सैनिक-सच्ेे सैनिक तो हाथ का काम खतस करके 
नया हुक्म पाने के लिए उत्सुक रहते हैं । 

जब तक इस शान्ति-संग्राम के सैनिक शौकीन नहीं, पर 
सच्चे सेवक देश-भक्त नहीं होते, तवतक इस बलिए और 
सुसंगठित नोकरशाही को चित्त कर देना आसान नहीं है । 
याद रखना चाहिए कि सो शौक़ीन देश-भक्तों की अपेक्षा 
एक सच्चा सेवक देश-भक्त कहीं अधिक उपंयोगी होता है ॥ 


[४3] 
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झूठा निर्भय है ;पर शेर की तरह हिख्र या ऋर 
नहीं । मनुष्य अहिसक है, पर खरगोश की 
त्तरह सिर उठाते ही चौकड़ी नहीं भरता। निर्भयता और 
अहिसा दोनो उसके जन्मसिद्ध गुण है। जो निर्भय नहीं वह 
अहिंसा-परायण नहीं हो सकता । निर्भयता अहिंसा की 
पहली शत है, पहली सीढ़ी है । भारत को दबी बिल्ली की 
अहिसा की ज़रूरत नही;वह गजेन्द्र की अहिसा चाहता है। 
भारत अपने बच्चे-बच्चे को पुरुष-सिंह देखना चाहत्ता है। पुरुप- 
सिह निभय होते हैं, श्र होते है; हिल , ऋर और भया- 
सक नहीं। हिसा , करता , भयानकता तो पश्ञु का धर्म है। 
सनुष्य को देखते ही सय नहीं , श्रेम , अभय ओर शान्ति 
का अनुभव होना चाहिए । ' 

पर आज सनुष्य-समाज अभी मनुष्य नास को सार्थक कहाँ 

हो पाया है ? अभी तो सनुष्य नर-पशु ही बना हुआ है। 

हर 


भय का भूत 


हाँ , मनुष्यता के विकास की दृष्टि से--मनुष्य के मानसिक 
ओर आत्मिक शुणों के उत्कषे की दृष्टि से और देशों की 
चनिस्बत भारत अधिक अभिमान रखने का अधिकारी है। 
पर आज उसके कुछ अंगों की . विक्तत अवस्था देखकर 
'हृदय सहम उठता है । आज वह गुलाम-है | उसके साग्य 
'का विधाता सात समुद्र पार का सुट्दीमर सनुष्य-मंडल है । 
आज वह इतना पोरुष-हीन कंर दिया गये है कि कभी-कभी 
सन्देह होने लगता है कि भारत जिन्दा है या मर गया-- 
भारत शर-बीरों का भारत है या कायरों का। उसके कुछ 
अंगों में भय का इतना संचार दिखाई देता है कि इस बात 
पर शक होने लगता है--क्या अहम ब्ह्मास्मि, ओर“सोड- 
हम” के तत्त्व का आविष्कार करनेवाले सहापुरुष इंसी 
सूमि में पेदी हुए थे ? मनुष्य को भय केवल पाप का हो 
सकता है , इेश्वर का हो सकता है। पर हमारे पीछे तो भय 
के सेकड़ों भूत लगे हुए हैं । राज-भय ,चोर-भय ,लोक-लाज 
का भय, गुरुजनों का भय, पुलिस का भय, शस्र का भय, 
परिवार का सथ , पेट का भय , दंगा का भय , साहब का 
भय, खा्थे का भय--हानि का भय , झृत्यु का भय, रोगों 
का भय , -सदलब यह कि तरह-तरह के भय ने हमारी 
आत्मा को इतना कमजोर कर दिया है कि हम जीते हुए 
भी मुर्दे की तरह हो रहे हैं । ऐसा न होता वो कुछ सैकंड़ा 
“अज अपनी मशीनगनों के बल पर इतने दिन तक यहां 
६३ 


युग-घर्म 


राज्य कर पाते १ उन्होंने सबसे पहले भीतरी और बाहरी 
प्रयल्लो द्वारा हमें डरना सिखाया। उन्होंने हमारी जड़ काटी 
तो , पर वह पूरी नहीं कट सकती थी । हज़ारों बरसो की 
सभ्यता और संस्कृति को उखाड़ फेंकना मनुष्य के बस की 
बात नहीं । चक्र फिरा; आज इस सरकार के पापों का घड़ा 
भर चुका है । उतनी ही कसर है जितना कि भय हमसें 
बांकी रहा है जल क ७ 6 ७५७४ कद ४४ 
मनुष्य और भय दोनों परस्पर-पिरोधी शब्द हैं | जो 
नर-नारायण का अंश है--नहीं, खय॑ नारायण ही है--- 
उसके समीप भय केसे रह सकता है ? भय का अस्तित्व 
तो अज्ञान में हैं । अरे अज्ञानी, अपने खरूप को पहचान | 
देख--सूरज को देख, यह तेरे ही प्रकाश से चमक रहा 
है। आग की आँच तेरे ही चेतन्य का ग्रतिबिम्ब है । चन्द्र 
तेरी ही शान्ति का प्रतिनिधि है। अरे, तू प्रकृति का- 
चराचर का राजा है, राजा गुलाम नही । दुनिया के बड़े- 
बड़े वादशाह तेरे हाथ के खिलोने है । राम बादशाह की 
भाषा में तेरी शतरंज के मोहरे है । जिन शक्तियों से आज 
तू डरता है, जिन्हे तू भयंकर और भीषण सममभता है, वे 
तेरी हुंकार के साथ लोप हो जायेंगे । तू अपने को पहचान 
तो। तू देखेगा सारे संसार में तूहीतू है । सब तेरा है 
सबका तू है । 
क्या तू इस रहस्य को जानना चाहता है ९ मनुष्य की 
ष्छ 


भय, का भूत 


करामात, उसकी शक्तियों के अद्भुत्‌ चमत्कार को देखना 
चाहता है ? तो नियता सीख । भय. भूत की तरह है। 
भूत को जहाँ माना नहीं क्रि वह पीछे लगा नहीं । भय 
मलुष्य-जाति का अपसान है। भय खाना और भय 
दिखाना दोनों मनुष्य-धर्म के विपरीत हैं.। दोनों कायरता 
के भिन्न-भिन्न रूप हैं । जो दूसरों पर भय का प्रयोग करता 
है उन्हें डराता है वह खुद निर्भव नहीं हो सकता । उसकी: 
आत्मा कभी नहीं उठ सकती | भय दिखाना पशुता है, 
भय खाता पशु से भी नीचे- गिरना है । 

पर आश्रय तो यह है कि जिसका भय ..हमें ' रखना 
ववाहिए उसका भय तो हम रखते नहीं; परः जिसका: भय 
हमारे पतन का, नाश का बीज है उन्हें हमने अपना मिन्र बना 
लिया है. | भनुष्य-समाज में पाप का ओर :इंश्वर का “भय 
आज -कितना है ९ दूसरे सैकड़ों भयों ने पाप ओर इईंश्वर के 
भय को: भगा दिया 'है और वहाँ अपना अडडा जमा लिया 
है । मनुष्य, ववेत | तुंके-आज चोरी: करने का 'सैय नहीं, 
भोले-भालों को .ठगने का, छटने:का डंर,नहीं, शराब. बेचने 
ओर पीने का भय नहीं, अपनी बहनों के सतीत् संग करने' 
का 'डर नहीं, ग़रीबों को सताने-का सर्य' नहीं, | मूठ बोलने, 
प्रतिज्ञा-तोड़ने, धोका देने ओर बेइमानी करने का डर नहीं 
अपने मतलब के लिए उन पर, अत्याचार ,करने:. का डर 
नहीं, अरे क्या ठुके अपनी आत्मा के कल्याण का खयाल 


प्‌ है 


शुग-धर्स 


नहीं ९ कया तुमे सचमुच आँखें नहीं १ पर व्‌, उर्वा है 
मिट्टी के घुतले ते, लोहे के टुकड़े से, पत्थर की कंकड़ियों 
ले; कमजोर और पापी आत्माओं से | अरे । इनमें दस 
क्या है? त्‌ फुँक मार फूँक़ १ ये भूसी की तरह उड़ जाये : 
पर तू पहले अपने अज्ञान को छोड़ ! महुष्यल को जान, 
उसका अभिमान रख | भय को घर में से निकाल दें । इससे 
तू अहिसा:के सम को समझेगा। तेरे हृइय में निनेल और 
दिव्य प्रेम का प्रकाश होगा ।. संसार तुझे अपना मित्र 
मातेगा--तेरा चरण चूमेगा । अपनी पाशवी शक्तियों को 
तुझ पर न्‍्यौछावर कर देगा। 
तू ख्वराज्य चाहता है ? इससे बढ़कर राज्य, प्रझ्ुता 
ऐश्वर्य तुके और क्या चाहिए ? खराज्य तो तेरी लीला का 
अ-संकेत मात्र है । अपने स्वराज्य की कौन कहे, तू सारे 
संसार को खराज्य की राह दिखाबेगा। जिन्हें तू. शन्न 
मानता है, वे तेरे शत्रु नहीं हैं। शत्रु तो + तेरे हृद्य'का वह्‌ 
भ्रय है, जिसने तुझे; कायर और निर्वीय बना रक्‍्खाः है, जो 
तेरी आत्मा को पनपने नहीं देता | तू भय का खयाल छोड़ 
दे, “संसार में तुके कहीं भय न दिख्ाई- देगा | तू शरीर 
ओर जीवन का मोद छोड़ दे, भय तेरे पास उआने 
हिम्मत नहीं कर सकता । तू धन पर से श्रेस हृठाके, भय 
सं तुकते भय खाने लगेगा | तू खा को छोड़, चही तो 
अग्न का घर है । अपने हृदय की. मलिनता को दूर कर और 
६ $ 


भय का भूत 


सय तेरे लिए कासधेतु हो जायगा । निर्भव ही संखार में 
जीवित रह सकते हैं। निर्मव का ही संसार आदर करता 
है । निर्भय ही जग में मनुष्य हैं । भीरु को दुनिया में 
जीने का हक़ नहीं, वह जी भी नहीं सकता। उसकी 
संसार को जरूरत नहीं। -वह भार-पूत है । इसलिए 
निभय हो । 


भर 
5.4 


[४१] न, 
उपहास ! 


'जु पदास मानसिक दुबेलता का फल है । मलुप्य 

अपने प्रतिपक्षी को गिराने मे तभी उपहास 
का आश्रय लेता है जब उसके पास दलीलो का दिवाला 
निकन जाता है। छ्लुद्रबुद्धि समाज में चाहे उपहास की 
कदर होती हो पर प्रौद़ समाज में उपहासकत्तो की अतिष्ठा 
नही हो सकती । किसी व्यक्ति, सिद्धान्त या संस्था का उप> 
हास करके हम अपने अज्ञान-मूलक थोथे गबे का परिचय 
देते है ओर विचारशील लोगो की दृष्टि सें उपेक्षा-योग्य 
बन जाते हैं। कुत्सित कटाक्ष जिस शअकार श्रतिपक्षी को 
परास्त करने के बजाय दुराग्रही बनाने में सहायक होते हैं: 
उसी प्रकार उपहास नये-नये शत्र पेदा करता है। और 
पुराने शत्रुओं को ओर पक्का कर देता है। परन्तु हम देखते 
हँ कि हमारे देश में कुटिल और नीच उपायों से प्रति- 
पक्षियों को गिराने की चाल-सी पड़ गई है | सदियों के. 


रद 
फ् पद 


उपहाद् ! 


गुलाम देश में जो-जो ढुगु ण, जो-जो घुराइयां न आ जायेँ 
वही गनीमत है । देव-ढुलेंभ इस भारतभूमि का यह बढ़ा 
दुभोग्य है कि उसके कुछ सन्‍्तान घूणित साधनों का अब- 
लम्बन करके उसका उद्धार करने की निष्फल चिन्ता में मम 
हैं। यद्यपि यह कम सन्‍्तोष की बात नहीं है कि नरस- 
गरम दल के जमाने की कटुता और विद्वेष आज,महासभा 
- में नहीं दिखाई देता तथापि कितने ही छोटे ओर कुछ बढ़े 
लोग भी अभी कुटिल आत्तेपों और कु उपहास के मोह 
से. अपने को बचा नहीं पाते । नाम-निर्देश करके हस परस्पर 
अगश्नियता की मात्रा को बढ़ाना नहीं चाहते | हम तो उन 
लोगों में हैं भी. बढ़ते हुए सनसुटाव को कस करने में अपनी 
शक्ति ख़च करते हैं । विकारों के आवेश में अथवा पतक्त-हवेष 
के फेर में पड़कर अपनी ओर से हम कोई कारण कडुवा- 
पन बढ़ाने के हक में पेदा होने देता नहीं चाहते ॥ तथापि 
हस इतना कहे विना नहीं रह सकते कि महात्माजी की 
गिरफ्तारी के बाद से देश में जो अभ्रिय चची आर5€ू्म हुई, 
जाँच-समिति की रिपोर्ट के बाद जिसने तीखे आशज्षेपों का 
रूप धारण किया और अन्त को गया-समहांसभा में दो दल 
करके जो कुटिल आक्रमणों और अभद्र उपहास में परिणत 
हुई उसे देखंकर हमें अत्यन्त दुःख हो रहा है।कल तक 
जो लोग एक मंडे के नीचे कंधे से कंधा भिड़ाकर त्याग 
ओर ,.कष्ट-सहन करते हुए अपने शशज्ुओं से लड़ते थे 
है & 


युग-घर्म 


आज वे आएंस में एकन्दूसरे का अपना श्र समभाकर 
जहर छउगलें और विद्ेप की आग बरसादें, यह वितये 
दुदेँ व, कितने परिताप और कितनी लज्जा की वात है ! 

महात्माजी के कारावास के बाद से हम खासकर 
चार बातों का उपहास प्रायः खुलमखुला होता हुआ पाते 
है---सत्य, धर्म, प्रेम और अहिसा। आध्यात्मिक और 
आंत्मन्युद्धि शब्दों का भी अकसर मज़ाक पढ़ाया जाता है; 
पंर इन दोनों के अर्थ का समावेश पूर्बोक्त चारो शब्दों के 
अथे मे अच्छी तरह हो जाता है । हों, यह सच है कि इत्त 
रानातन बातों को पसन्द करन वालो की अपेक्षा उपहास 
करने वालो की संख्या बहुत छोटी है। तथापि जिस अज्ञान 
या कसज़ोरो के कारण वे लोग ऐसा करते हैं उसको देर 
करने का मोका देना [हस उनके प्रति अपना कतैध्य 
भानते हैं । 

पहिले सत्य को लीजिए | हम पूछते हैं कि 
बोलना भी कोई देश-भक्ति है ९ छत्न-कपट करके कोई देश 
सेवा कर सकता है? बुराई करके, बुरे रास्ते चलकर, 
कोई देश का उपकार कर सकता है! मनुष्य भूछ क्यों 
बोलता है ? डर से--प्राण-हानि या खाथ-हानि के डर 
से । सहुप्य छत्त-कपटाका आश्रय क्यो लेता है ९ डर--- 
सीधे सच्चे रास्ते पर चलने से होने वाले कष्ट के डर से । 
भला बताइए ऐसा डरपोक आणी क्या देश-सेवा करेगा ९ 
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बह तो।इस सभ्य और छिपी भीरु्ता तथा कायंरता को 
प्रज्नार देश में करके उले उल्नटा कापुरुष और बोदा बना- 
वेगा । सत्य से बल' मिलवा है, सत्य में बीरता है, सत्य के 
पास हँसते हुए बलिदांन कराने की ताकत है| जिसके पास 
सत्य है वह सबदा सर्वेतन्त्र खतन्त्र है। जो सत्य-पालन 
ओर देश-भक्ति में विरोध देखते हैं थे देश-घात. को अंम से 
देश-भक्ति मान रहे है ॥. 
दूसरा शब्ई है घम | जिन नियमों का पालन करके 
मनुष्य आजाद ही कर अपनी सवोगीण उन्नति कर लेवा हे, 
उनके समुदाय को धर्म! कहते हैं। घर्म खतन्त्रता की 
सड़क है; आत्म-विकास की कुजी है। धंर्स का अथर््नी 
सममकर, ' उसके मे को न समक कर, उसके मर की' 
जानने का श्रयह्न न करके, कुसंस्कारों के द्वारा गहीत ग़लत 
सन्दर्भो के शिकार होकर हमें उसी डाल को न काट डालना' 
चाहिए जिस पर हम बेठे हुए: हैं । सच - यह है कि आज 
घर्म की जगह, धर्म के नामःपर मूर्तिमान्‌ अधर्स का आच*- 
रण होता हुआ दिखाई, देता है। पर यह दोष धर्म का नहीं 
धर्म-तत्वों को नहीं, हमारा है; आचरण करने वालों का 
है | धर्म के आचरण को सुघारना एक बात है और घम्म' 
की जड़ काट डालना दूसरी बात-। उयक्ति की सावजनिक 
उन्नति के लिए, समाज की सुचारु व्यवस्था के लिए, धर्म 
वही काम देता है जो रीढ़ की हड्डी शरीर के संगठन के 
डर 
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लिए देती है। धर्म के आधार पर देश की उन्नति, देश की 
खतम्त्रदा, खराज्य अवलम्बित है। भारत के पत्तीस करोड़ 
पुत्र पहल धरम को पहचानते है फिर देश को। घर की 
अवहेलना और देश-भक्ति दोनो बातें एक साथ नहीं रह 
सकतीं । धर्म देश का रक्षक हे ओर घर देश की सत्ता पर 
घर्म' के लिए, जीवित रहता है। घर्म-शाखर में धर्म का अथे 
है आत्माराधन; राजनीति में धर्म का अथ हे देश-भक्ति, 
सुशासन | समाजशास्त्र में घमे का अथ हे सदाचार और 
जन-सेवा | संग्रामशाश्ष में घम का अर्थ हे पुरुषाथे और 
आत्मोत्सग । व्यापारशास््र में धर्म का अथे है सचाई और 
दान । शिक्षा-शाख में धर्म का अथ हे एकनिप्ठा और 
सद्भाव । इस प्रकार धर्म ही किसी अंश से प्रधानरूप से 
ओर किन्ही अंशों में गोण रूप से जीवन के प्रत्येक अंग 
का रास्ता और संचालक है 

अब तीसरे शब्द श्रेम पर विचार करें । हम पूछे हैं, 
यदि प्रेम के बल पर हमें सफलता मिल सकती हो तो क्या 
बुरा है ? यदि अंग्रेज़ों के साथ प्रेम रखते हुए, केपज प्रेम 
का प्रयोग करते हुये हम आज़ाद भी हो सकें और एक 
पराक्रमी जाति के साथ प्रेम-सम्बन्ध भी बसा रहे तो क्या 
यह. अवाछनीय हैं ? छंघ को तरह प्रेम भी देने से बढ़ता 
है। छ्वेष के बदले मे ट्रेष और प्रेम के बदले में प्रेम मिलना 
अक्ृति का सिद्ध नियस है । हों, यह सच है कि जालिम 
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सरकार के श्रति दलित और पीड़ित राष्ट्र के सन में प्रेस- 
साव होना असम्भव और अस्वाभाविंक है; पर महात्माजी 
ने यह कब कहा है कि इस सरकार के साथ प्रेम करो । 
चलिकि उन्होंने तो बार-बार कहा है कि इस सरकार के प्रति 
अप्रीति फैलाना मेरा धर्म है | प्रेम का अयोग तो वे अंग्रेज 
लोगों के ऊपर करना चाहते हें जो भ्रम से उस सरकार को 
अच्छा समझ कर उसके हिसायती बने हुए हैं. ओर होश 
ठिकाने आने पर उसको सुधारने की क्षमता रखते हैं । 
अतणएव हमें अंग्रेज़ जाति ओर ऋ॑ंग्रेजी सरकार अर्थात्‌ 
मनुष्य और उसके कारये में जो स्वाभाविक भेद होता है 
उसे झुलाकर प्रेसन्‍धर्म की निन्‍्दा का पाप न कमाना 
चाहिए। भ्म ईश्वर के ऐश्वर्य का दूसरा रूप है, भ्रेम प्रकृति 
के सौन्दर्य का जीहर है । ग्रेम प्रकृति का धर्म है, हवष। प्रकृति 
का मेल है । प्रेम बल है, श्रेष कमजोरी | प्रेम की आँच में 
लोहे से भी कड़ा दिल गल जाता है और द्वेष के फूत्कारों 
से हमदर्द दिल भी झुलसकर नेक से बद हो जाता है । 
जो मलुष्य शत्रु पर भी प्रेम कर सकता है उसके चरणों 
'पर त्रिसुवन का सारा ऐश्वय आ गिरता है । जो लोग शज्ु 
पर भ्रेम-प्रयोग करना असम्भव ओर मल॒ष्य-खभावष के 
विपरीत मानते हैं वे प्रकृति के नियमों का ओर इंश्वर के 
आदेशों का निरादर करते हैं । राजनीति का यदि मनुष्य के 
साथ कुछ सम्बन्ध है तो वहाँ प्रेम को “प्रतिष्ठा .हुए बिना 
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नहीं रह सकती । राजनीति मे प्रेम'को घता बताना राज- 
सीति छे पतित्रत को भंग करना है | राजनीति. को विश्या 
बताकर उससे सस्जन्ध रखता' और उसमें अपसा गौरव 
मानना उत्तना ही प्रतिष्ठास्यद है जितना कि भद्रजना का 
कुलटाओं से. सम्वन्ध रखना ! [5 
अब रही अहिसा कों बात । सिद्धान्त की बात जाने 
दीजिए । जो लोग भारत की सौजूदा हालत: मे तलवार 
खीचकर खराज्य प्राप्त झरना असम्भव मानते हैं और 
जानते हैं कि विना दिसात्मक संग्रास के दूसरी गति नहीं 
है वे-सी जब अहिंसा का मज़ाक उड़ाते हैं तत्र हम नहीं 
सममभते कि वे देश की कोन-सी सेवा कर 'रहे*हैं।?१ यदि थे 
तलवार खींचकर खराज्य ले सकते हों तो शौर्फ़से मेदान 
में क़द्म बंदूवें । उनके लिए 'अहिसा' के घूँघट में छिपे 
रहना सचमुच कायरता हे। । ! 
अहिसा!--नीति के क्लायल होते हुए उसके खिलाफ 
लोगो को समय-ससय पर उकसाना महासभा के काम सें 
गहरी हानि पहुँचाना है। शान्तिमय बलवे. के योग्य 
परिस्थिति पेदा करने मे विघ्त डालना है । अतएब हम उन्त 
भाइयों से नम्नतापू्वक अनुरोध करते है: कि या तो “अहिंसा! 
की बात छोड़कर तलवार हाथ में लेकर अपना हौसला 
पूरा कर लीजिए या इंसानदारों के साथ अहिसात्मक 
प्रयोग में साथ दीजिए | ऐसी अवस्था में जब अहिसा के 
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पलाम कौन राष्ट्र होता है ? गुलामी में पेंस जाने 
७2 पर भी निकलने का साहस किस राष्ट्र को 
सही होता ? कौन राष्ट्र शासको के अत्याचार को सहन 
करता हुआ केवल बाते बनाने में ही, जबानी हमदर्दी और 
खेद प्रकट करने से ही, बार-बार कसज़ोरियों को कबूल 
करते रहने में ही अपने कत्तेव्य की इति-श्री समझता है ९ 
पुरुषाथ-हीन ! भारत इसलिए गुलाम हुआ है कि उससें 
पुरुषाथ नही है ओर जबतक वह काफी तादाद में अपने 
पोरुष का परिचय नहीं देगा तब तक वह पशुओ ओर 
कीड़ो-सकोड़ो की तरह दूसरों का सक्ष्य और भोज्य-साधन 
बना रहेगा । 
पुरुषार्थ प्रकट होने के तीन सा हैं--स्वावलम्बन, 
स्वारथेत्याग और कप्ट-सहन | इन तीनो में से एक के लिए 
भी यदि देश तेयार हो तो उरूके उद्धार दी आशा की 
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जा.सकतोी है। स्वावलम्बन से अपने पैरों फे चल खड़े होने 
की, ख्ाथत्याग से आगे बढ़ने की और कष्ट-सहन . से 
सफलता पामे की ताक़त आती है | सख्ावलम्पबन से निर्मयता 
खार्थ-त्याग से बल, और कष्ट-सहन से सिद्धि प्राप्त होती है। 
ये तीनों बातें राष्ट्र के जीवन, पोषण और उत्कर्प के.लिए 
प्राण-रूप है । सत्याग्रह-आन्दोलन का कांयक्रम इन्हीं तीनों 
स्तम्भ पर खड़ा किया गया है । सत्याग्रह का पूरा 'कार्य- 
क्रम एक सम्पूण वेज्ञानिक नुसखा है, | .वह अपने पावों 
के वल खड़े होने, अपनी ताक़त बढ़ाने, हमें खार्थत्याग के 
लिए प्रेरित करने और कष्ट-सहन क्रे लिए तैंयार होनेका 
आदेश करता है | इसलिए. उसकी विरुद्ध. दिशा. में! क्ंदुस 
बढ़ाना अर्पने पोौरुष ओर, पुरुषाथ की दिशा से अशक्ति, 
परावलम्बन ओऔर' आराम'की दिशा में. पेर बढ़ाना है.। 
क्या कोई स्वप्न से भी ख़यांल, कर सक्रता है. कि. हमारी 
कमजोरियों के:वने रहते हमें स्वराज्य सिलना ओर उसका 
द्िका रहना सम्भवनीस है... 7. . ७ + ७ 
क्या कमजोरियों को दूर करने का उपाय! अपनी 
ज्ञाक को काटकर दूसरे का:अपशकुव करना/ है १? अपनी 
ताक़त को बंदाकंर;प्रतिपत्षी को अपने पेरों;पर: कुका/'लेना 
एक बात है, और अपनी ताक़त की .उपेक्षाः- करते हुए।हर 
'भले-बुरे उपाय से प्रतिपत्नी :को कमज़ोर करंने का प्रयत्न 
करना दूसरी बात है। हमारे देश की ताक़त.हम जनता:के 
ििआ। 
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अन्दर काम करके, उसे स्वावलम्बन, स्वाथेत्याग, कष्ट-सहन 
का पाठ पढ़ाकर, जातीय भावों से उसके छूद॒य को परिः 
प्छुत करके ही बढ़ा सकते हैं । अन्य ऊपरी कायक्रप्तों 
सरकार चाहे भले ही दिक्क हो जाय, या तो पागल होकर 
अधिक दमन अखत्यार करे,या ज्यादा चालाक बनकर हमें 
अपने जाल में फेसा ले, पर दोनों से जनता को ताकद 
तिल-भर भी नहीं बढ़ सकती । यदि कोई यह समझता 
हो कि उत्तेजना देश की ताक़त है, या जोश ओर उभाड़ 
से देश की ताक़त बढ़ती है तो यह उसका श्रम है । यह 
कहना सानों बुखार की गर्सी से या शराब की घूँटों से 
ताक़त बढ़ाने की आशा दिलाना है । देश में आज अिसा 
का जो सुन्दर वायुमण्डल तेयार हो रहा है उसे फिर 
घृणा, छ्ेष, उद्वेय, असहनशीलता और अनुदारता में बद 
लने का मौक़ा उपस्थित होने देना सविनय भंग और 
'शान्तिमय बलवे की आशा को, जो खराज्य-प्राप्ति का एक 
मात्र उपाय है और जिसपर ज़्यादातर भाई एकमत हैं, भंग 
कर देना है । 

अतएव हम देश से पूछना चाहते हैं.कि वह जल्दी 
स्वराज्य चाहता है या उसके रास्ते में काटे बिखेरना 
चाहता है ९ हम पुरुषार्थ की सड़क पर चलना चाहते हैं 
अपना पसोना वहाकर खराज्य पाना चाहते हैं, था हरी 
चास पर चलकर सराज्य की तसवीर देखना चाहते हैं ९ 
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सच्चा खराज्य तो शान्तिसय चलवे से ही भारत प्राप्त कर 
सकता है । और इसके लिए संगठन और अनुशासन के 
विना क्रम बढ़ाता जिस डाली पर हम बेठे हैं उसी की 
जड़ काटना है । संगठन और अनुशासन हमारे सख्ाव- 
लम्बन, स्वाथत्याग ओर कष्ट-छहन की तैयारी की परीक्षा 
का विषय है । यदि हमें पुरुषार्थ से प्रेम है, हम अपने 
पौरुषप का परिचय देकर आज़ादी का खाद चखना चाहते 
हैं; यदि हमें अपने पौरुष का अभिमान है तो संगठन और 
अनुशासन की स्थापना करके संसार ओर ईश्वर को दिखा 
देना चाहिए कि भारत आज़ादी का भूखा है, भारत 
आज़ादी का आदर्श स्थापित करने का. प्यासा है, भारत 
आज़ादी के लिए तन, मन, धन न्यौछावर करने को तैयार 
है । यही खराज्य का मूल मन्त्र “है, यही पुरुषाथ है। 
रवावलम्बन, रवाथैत्याय, ओर. कष्टनसहच ये तीन गुण 
'शान्तिस॒य खवराध्य-आन्दोलन के मूल-सन्त्र हैं । 
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[६] 
अलनुत्साह का मृल 


। े हे 

$ 'जु्ाद जीवन, का घर्म है, अनुत्पाह मृत्यु का 
प्रतीक है। उत्साहवान्‌ मनुष्य ही सजीव 

कहलाने के योग्य है।। उत्साहवान्‌ सनुष्य आशाबादी दोता 
है | उसे सारा विश्व आगे बढ़ता दिखाई देता है । विजय 
सफलता और कल्याण | सदेव ओख में लावा करते है । 
-जत्साह-हीत़ हृदय को अशक्ति ही अशक्ति दिखाइ देती है । 
सत्याग्रह और खराज्य-आन्दोलन ,उत्साहमय है; ज़ीव्नन- 
मय है। उस उत्साह ओर जीवन को देखने के लिए हमारी 
आँखो में उन्तके सुप्र बीजो की आवश्यकता है | कुछ लोग 
आज इस बात की शिकायत करते है कि जनता में अनुत्साह 
फैल गया है; आन्दोलन ठडा पड़ गया; वर्तमान शांतिकालिक 
कार्यक्रम से जनता असन्‍्तुष्ट है; उसमे कुछ परिवरतेन किये 
बिना, छुछ तेज़ दवा पिलाये बिना जनता का जोश कायस 
नही रहेगा । और यदि एक तरफ यही सुस्ती की द्वालत 


घ्र्छ 


अनुस्साह का मूल 


रही एवं दूसरी ओर सरकार से कोई सन्तोष-जन्तक सम- 
भौता नहीं हो सका तो हम दोनों ओर से घाटे में रहेंगे । 
पर हम पूछते हैं कि ये भाव, ये विचार आपके हृदय में 
हैं या जनता के हृदय के हैं ? जनता का हृदय तो अनेक 
सुप्त भावनाओं का सागर है । उसके जिस भाव को जाम्रत 
करें वही हमें जाग्रत दिखाई देगा। उसके हृर्य में . तो 
खराज्य भी छिपा हुआ है; सोया हुआ है। हम कार्य- 
काओं का यह काम है कि उसको जगाकर उसको प्रतीति 
जनता को करा दें | जनता का हृदय एक खच्छ आईना 
है । उसमें हम अपने हृदय के भावों को देख सकते हैं। 
जब हमारे हृदय में उत्साह होता है, आनन्द होता है, आशा 
होती है तब जनता भी हमें उत्साह-आनन्द-आशामयी' 
दिखाई देती है । जब हम ही दुमुंख होकर उसकी ओर 
देखते हैं तो वहाँ से भी हमें वही उत्तर मिलता है | '***** 
कभी-कभी सन्देह होने लगता है और वह ठीक भी है। 
जिस अनुत्साह और शिधिलता की पुकार मच रही है वह 
वास्तव में जनता के हृदय की चीज है या खुद कार्य-कर्ताओं 
के दिल की ? हम आत्म-वंचना तो नहीं कर रहे हैं? 
अपने दिल के अलुत्साह का आरोप जनता पर तो नहीं 
कर रहे हैं ? अपनी ही कमजोरियों ओर कुसंस्कारों को 
बदौलत तो हम वर्तमान कार्य-क्रम को अनुत्साह-बद्धंक 
. नहीं पाते हैं ? क्या सचमुच हमारे कार्यकर्ताओं के हृदय 


दर प्र 


चुग-च्म 


में पिछले साल-जैसा कार्योत्साह है ? क्या हमने जनता में 
काम करके देख लिया है,--हुर तरह से जनता को सममका- 
बुकाकर हार गये है, ओर इस तरह निराश होकर ही 
हम सुस्त पड़ गये हैं ? क्या हमने क़स्वेन्कस्वे और साँव- 
गॉव जाकर सभाये की है? उनमें जनता का मत लिया 
है ९ क्‍या जनता ने मौजूदा कार्यक्रम पर अपना अविश्वास 
प्रकट किय है ९ क्‍या उसने इन्कार किया है कि इस यान्े- 
क्रम से हमारे अन्दर सिसेयता, साहस और स्वराश्य की 
भावना जाम्मत नही हुई है ? हस प्रज्ञा-सत्ता के नाम पर 
अपनी ही सचा का प्रयोग तो चहीं कर रहे है ? प्रजा-सत्ता 
के स्थान पर अपनी ही सत्ता तो चलाना नहीं चाहते हैं ९ 
अपने ही मत को तो हम प्रजा का मत नही वता रहे हैं ९ 
प्रजा-सत्ता के तत्वों की दुह्ााई देकर हम अपनी कमजों रियो 
और कम-तेयारी को छिपाना तो तहीं चाहते है ? 
यदि हम तैयार है तो दुनिया म मुश्किल कौस चात 
' है ? कोई बात कठिन और दुस्लाध्य केबल उन्ही लोगो के 
लिए होती है जोया तो खुद काम करना नहीं चाहते- 
दूसरों से करवाना चाहते हे, या उसके लिए आवश्यक 
कष्ट ओर असुविधा सहने को तैयार नहीं होते । सच्ची लगन 
ओर व्याकुलता होने पर न॒ तो अलुत्साह ही पास आ 
सकता है, न असुविधा । काम वास्तव में कठिन नहीं होता 
है, हमारी कमजोरी और कम यारी उसे कठिन वना देती 
प्र 


अजुत्साह का सूछ 


है । जो मनुष्य अपने पुरुषार्थ से परमात्म-पद तक प्राप्त कर 
लेता है उसके लिए कौन बात मुश्किल है? जो बड़े . से 
बड़े हिंसा, भयानक जन्तुओं को अपना सेवक बना लेता है 
उसका अपनी शुलायी की बेड़ियाँ तोड़ लेना कठिन है ? 
यदि हमें घर-घर जाकर मह।सभा के सदस्य बनाना, खादी 
पहनना एवं उसका प्रचार करना और पहनना, आपस में 
ग्रेम ओर एकता बढ़ाना तथा गाँवों का संगठन कठिन 
मालूप होता है तो यह कहने में क्या जान है कि हम देश 
के लिए मरने सारने को तैयार हैं ? छोटी-सी परीक्षा के 
लिए जो हिचकते है उनके लिए कठिन परीक्षा सें पास होने 
को वड़ी-बड़ी बातें करना क्‍या खयं॑ अपने को ओर दूसरे को 
घोखा देना नहीं है ९ 

समय नाजुक है,टेढ़ा है; देश के जीवन-मरण का प्रश्न 
है। राष्ट्रों के इतिहास के बनने-बिगड़ने का समय है। 
हमारा बल, वीये, पुरुषाथं ओर खतंत्रता-प्रेम कसोटी पर 
कसा जा रहा है | घबड़ाने, पीछे क्दस हटाने, दूबने और 
बोदापन दिखाने से राष्ट्र का सर्बनाश हो जायगा | मलुष्य 
होते हुए अशुत्साह रखना और उसकी शिकायत करना इस 
धर-युद्धू के अवसर पर हमें लब्जाजनक माल्स होना 
चाहिए । इससे बढ़कर और क्‍या बात हो सकती है कि 
हमारी मातायें और बहनें इस कड़बवी दवा को पीने के 
लिए तेयार हैं | वे आगे बढ़ रही हैं, और हम मूछोंवाले मे 

पड 
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बनकर अनुत्साह और शिथिलता के गीत गाते हुए समय 
गयाँ रहे हैं |! अतएवं भाश्यो, सोचो, अपनी आत्मा को 
टठोली, उसको कमजोर न होने दो । अपनी कणजारियों 
ओर अनुत्साह का आरोप जनता पर न मढ़ो । यदि हमारी 
देश-भक्ति हमें बातें बनाने, विरोध बढ़ामे, आराम करने की 
ही सलाह दती है तो बेहतर है कि हम खराज्य से निराश 
हो जायेँ। यदि हम खराज्य के लिए मतवाले हैं, आजादी 
के भूखे हैं तो हमारे रास्ते को दुनिया की कोई भी रुकावट, 
कोई विन्न-बाघा, कोई संकट ओर अमंगल पही रोक 
सकता । जो शक्ति उसे रोकने का प्रयत्न करेगी चह खद 


आप ही नए होगी और हमारा एक-एक कदम आगे 
ही बढ़ेगा । 


द्क 


[७] 
बदला या स्व॒राज्य ? 


गः हुई आज़ादी को प्राप्त करने और गले पड़ी 
शुलामी को दूर करने का एक ही अचूक 

उपाय दुनिया में है--युद्ध । आज तक आम तौर पर हम 
संसार के इतिहास में सशम्र युद्धों--शारीरिक युद्धों को ही 
पाते हैं । पर भारत की वर्तमान अवस्था में शख-युद्ध की 
करपता तक करना सहज लादानी है। इसलिए महात्मा 
गाँधी की अतिभा ने हमें युद्ध का एक दूसरा उपाय बताया 
है | वह है अहिंसात्मक सत्याग्रह । शख-युद्धों में प्रतिपत्ती 
एक-दूसरे के शरीर पर प्रहार करते हैं, फलतः दोनों 
का जोश और आवेश बढ़ता है। दोनों अधिकाधिक 
अहार की तैयारी करते हैं। अधिकाधिक नाशक सामग्री 
जुटाते हैं । अन्त को एक की हार होती है और एक 
की जीत | जो हारता है वह फिर जीतने की इच्छा से 
युद्ध की तैयारी करता है| इस तरह सारा जीवन युद्ध ओर 
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विन्ाशक सामग्री तैयार करने में ही बीतता है। पश्चिमी 
संसार में सप्तवर्षीय युद्ध, शत्तवर्षीय युद्ध और 
पिछला पंचवर्षीय धन-जन- संहारक महाभारत प्रसिद्ध ही 
है । सारा संसार शस्न-युद्धो का, रक्तपात का, घन-जन- 
संहार का खासा अखाड़ा बना हुआ है। ओर कुछ लोग 
कहते है-“यह स्थिति अनिवाये है; यह राष्ट्र के उत्तप फे 
लिए है; युद्ध के वाई ही शान्ति स्थापित होती है +” वे ऐसे 
धन-जन-शान्तिन्‍नाशक आसउछुरी युद्धों को इश्वरीय दन सम- 
मे है; और उस सुदिन की बाट जोहा करते हैं । पर वे 
यह नहीं सोचते कि जिसके मूल में अ्तिहिसा है, जिसका 
रूप रक्तपातमय है, अशान्तिमय है, जिसका अन्त फिर 
प्रतिहिसा की वृद्धि में होता है, उससे समाज को सुख- 
शान्ति केसे मिल सकती है ? 'बोये बीज बबूर के, आम 
कहाँते होय ९? . 
पर अहिसात्मक सत्यागह-संग्राम का रूप शख्न-युद्ध से 
विलकुल भिन्न है । वह प्रतिपक्षी के शरीर पर शरीर या 
शखस-द्वाए प्रहार नही करता, न उसे चोट पहुँचाने की इच्छा 
ही करता है। ऐसा प्रहार करना प्रतिपक्षी को उत्साहित 
करना है. सहायता देना है, अतणएव प्रहार न करके 
पहले तो हम उसको हमपर आक्रम्मण या प्रहार करने से 
अनुत्साहित कर देते हैं, फिर जिस-जिस रूप में हमारे 
ऊपर उसका आधार है, वह्‌ सब हस उससे खींच लेते हे 


८ 
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इससे वह अपने आप पंगु हो जाता है, ओर जब उसके 
प्रहारों का उत्तर हम ज्षमा और दया के द्वारा देते हैं तब 
उसकी पशु-ध्ृत्ति दबती है, ओर मनुष्यता जागृत होती है । 
बस, वह सदेव के लिए हमारा मित्र हो जाता है। यह 
प्रयोग सामुदायिक रूप से संसार के लिए बिलकुल नया है। 
भारतवर्ष को इस बात का बड़ा अभिमान है कि इस 
शान्तिमुलक, शान्तिमयय और शान्तिदायी प्रयोग का 
सौभाग्य उसे प्राप्त हुआ है । प्रयोगावस्था से ही युद्ध-पीड़ित 
ओर. युद्ध-क्लान्त देश चातक की तरह उसकी ओर देख रहे 
हैं । अब भारतवर्ष के घैये, साहस, उत्साह, निश्चय और 
सहनशीलता पर उसकी सफलता अवलम्बित है । 

हमारी वर्तमान सरकार तो सम्पूर्णतः 'इसारे सहयोग 
पर जी रही है | हमारी कमजोरियों ने, हमारी भूलों ने 
इसे यहाँ जसने दिया और फलने-फलने दिया। हसारी 
कमजोरियों के बलपर वह अबवक जी रही है। न तल- 
वार लेकर वह यहाँ आई, न तलवार क्रे बल “पर 
उसने भारत को जीता, न तलवार के .बल पर वह क़ायम 
है। वह तराजू लेकर आई; हमारी फट पर और फलतः हमारे 
सहयोग पर उसने हमारे घरों सें,पाँव पसारे, हम -पर जादू 
डाला; हम शुलावे में श्रागये, उसके हो गये । अब सिर 
धुनते हैं, पछवाते हैं-रे इसने नामद' बना डाला !! पर साथ 
ही जान में और अनजान में, अत्यक्ष या अग्रत्यच्ष रूप से, 

प्प््च 
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अपने सहयोग ोः द्वारा उसकी जड़ को जीवम 5 ्साच रहे 
हैं। जिन्हें तलवार खीचने की चाह है, उसके पास चाकू 
भी नही | और सबसे बड़ी हुःख की बात तो यह है कि उसके 
लिए मर-मिटने का हौसला भी उनके पांस नहीं | इसलिए 
हम कहते हैं कि सरना सीखो । मारता आसान है, मरना 
मुश्किल है । जो मरना नहों जानता वह मारना भी नहीं 
जान सकता । जिसे मरना याद है उसकी ओर दुनिया में 
कोई आँख उठाकर नहीं देख सकता । उसे कोई पल भर 
गुलामी में नहीं रख सकता । जबतक हस इस सरकार की 
सलवार से, मशीन-गन से डरते रहेंगे, तबतक हम इसफे 
साथ ज़रूर सहयोग करते रहेगे । जबतक हम यह सममते 
रहेंगे कि शख-बल ही एक मात्र और सर्वोपरि बल है, 
सारता ही बहादुरी है, तवतक हम जरूर उसकी तलवार 
से डरते रहेगे । पर जिस दिन हम यह रहस्य समझ लेंगे 
कि इस सरकार की जड़ हसारा सहयोग है, तलवार नहीं; 
जनता के नेतिक बल की सहायता है, पशु-बल नहीं, उसकी 
मशीनगनें और हवाई जहाज तिनके के वरावर हो जायेँगे। 
डसी दिन उसके स्कूल, उसकी अदालतें, उसकी कोन्सिलें 
हमारे लिए ताश के घर हो जायेंगे उन्तमें जाना तो दूर, 

उनकी याद तक हसको अपमान-जनक साल्‍हूस होगी। 

सरकार से सहयोग वही कर सकते है जो खावलम्बन से, 

आत्म-सम्सान से ओर खातन्त्य-प्रेम से हीन हैं । आज़ादी 


यप्ल्् 


बदला या स्वराज्य ? 


का सच्चाप्रेमी तो खुद मर मिटेगा; . अपने .बाल-बच्चों को 
बलि-पेदी पर चढ़ा देगां; अपने घर-बार को खाहा कर देगा, 
पर एक दिन भी जुल्मी सरकार के साथ सहयोग -न करेगा। 
हमारे आन्दोलन का उद्देश्य बदला लेना नहीं, दश्ड देना 
नहीं, विध्न-बाधा डालना नहीं, जहालत नहीं, शुण्डापन 
नहीं, बे-इमानी नहीं । हमारे आन्दोलन का अथ है, गौरव 
के साथ रहना, अपनी सहायता खींच लेना, प्रति-पत्ती के 
साथ सहूनता का, नीति का बतोव करना, उसके छुरे कामों 
से असहयोग करते हुए उसे अपने विश्वास के अनुसार 
काम करने का हक़ क्रायम रखना; उसे सममाना-बुकाना 
कि 'भाई यह पाप है, इसे न करो',-आवश्यकता पड़ने पर 
खय॑ कष्ट उठाकर उसकी आँखें खोलने का प्रयत्न करना । 
हमारे सत्याग्रह-आन्दोलन का यह मतलब हरगिज़ नहीं कि 
हम उसके रास्ते में रोड़े डालें, काँटे बखेर दें, उसे गंदा 
कर दें, खुद खड़े हो जाये, लेट जायेँ इस तरह उसे तंग करके 
दिक्के करके उसे रास्ते पर न चलने के लिए सजबूर करें । 
यह तो दबाव है, अतएव हिंसा है; उसकी काम करने की 
आज़ादी छीन लेना है । पिछले असहयोग-आन्दोलन में 
कलकत्ता के जिन विद्यार्थियों ने रास्ते में लेट कर दूसरे 
विद्या्थियों को परीक्षा-भवन में जाने से रोका था, उनका कार्य 
सिद्धान्त के अनुसार असमर्थनीय माना गया था । इसी 
प्रकार इस बार के आन्दोलन में जबदेस्ती पिकेटिंग द्वारा 


पार 


युग-धर्म 


दुकानदारों का, ग्राहकों का रास्ता, उनकी इच्छा के विरुद्ध 
रोक कर जो कुछ किया गया, उसका भी समर्थन स्ि 
न्ततः नहीं किया जा सकता । 

हम यदि सतदाताओ से यह कहें कि भाई ये जालिम 
सरकार से सहयोग करने जा रहे हैं; इन्हे मतन दो या 
बौन्सिलों के उस्मेदवारों को समझावे, कि यह बुराई न 
करो, इसके लिए यदि वे हसपर प्रह्मर करें, आक्रमण करें, 
तो सी उसे सहकर उनको उस रास्ते जाने से मना करें तो 
यह सत्याग्रह का सागे है। सना करना, सममाना-बुमाना, 
उनके लिए उनके दिये कटष्टो को सहन करना उचित है । 
उसके रास्ते में विष्च-बाघा उपस्थित करना उन्हे रोकना, 
सत्याग्रह की सयोदा के विपरीत है । क्योकि इस प्रकार की 
नीति के अन्दर विद्ेप, बदला और दवाव है। भारत 
खराज्य के लिए आतुर है । खराज्य की प्राप्ति तो शान्तिसय 
वलवे के द्वारा, सविनय-संग के द्वारा ही हो सकती है, जो 
सखराउय-संग्रास का एक और अन्तिम अंग है । रचनात्मक 
कार्यत्रग्स इसी शान्तिमय बलवे की तेयारी के लिए देश के 
सामने उपस्यित किया गया है। हमारी जिन कसजोरियों 
वलपर यह सरकार टिक रही है उन्तमे सब से बड़ी 
कमजाएं है हसारों आपस को फट । इसलिए हम से कहा 
गया हैं कि सब जातियो मे एकता स्थापित करो । स्वदेशी 
धसम को भूलकर हससने विदेशी व्यापार और उसके साथ 

ह्‌छ 


बदला यथा स्व॒राज्य 


ही विदेशी जुल्मी सरकार को अपने हृदय में स्थान दिया । 
अब खादी पहने बिना उसकी जड़ नहीं कट सकती। हमारे 
संगठन और अनुशासन के अभाव से अंग्रेज़ों की यहाँ दाल 
गल गई । अब हमें महासभा की छत्रच्छाया में अपना संग- 
ठन ओर अनुशासन मज़बूत करना चाहिए। तभी हम 
राष्ट्र का बल बढ़ा सकेंगे। ओर विदेशी और आसुरी सत्ता 
को हटा सकेंगे । बताइए, इन ऋमजोरियों को दूर किये 
विना आप शान्तिमय बलवे के लिए केसे तेयार हो 
सकते है। माना कि यह काम श्रम-साध्य है, हमारे आराम- 
तलब मिजाज के लिए कठिन है, पर क्या हम उससे 
मुँह सोड सकते हैं ? यदि भोड़ सकते हैं तो फिर स्वराज्य 
का नाम लेकर उसको, अपने देश को, ओर अपने भनुष्यत्व 
को लज्ञजित करने के लिए भी हमें तेयार रहना चाहिए। 
खराज्य का रास्ता तो यही है। इससे हटकर यदि हम 
चलते हैं तो सरकार को परेशान करने की इच्छा मले दी 
थोड़ी-बहुत तृप्त हो जाय, स्वराज्य के दशन तो दूर ही 
रहेंगे । हम भारत से यद्द पूछवे हैं कि वह बदला चाहता है 
या स्वराज्य ९ हम उसे सावधान कर देना चाहते है. कि 
वह बदले की नीच भावना पर स्वराज्य की शुद्ध, उच ओर 
सुखद भावना को क़ुरबान न कर दे | थदि वह बदला ही 
चाहता हो तो वह इस प्रकार अपने को अपसातलित करके 
उसका मूल्य कम न करे; अपने उच्च जातीय जीवन को 
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त काल बूढ़े लोगों का, वर्तेमान काल कर्मवीरों 
६ का और सविष्यत्काल नौजवानों का है। 
भूतकाल के अबुभव, वंतमान के उत्साह ओर भविष्यत्त्‌ 
की आशा का जबतक संयोग नहीं होता तबतक कोई सहान्‌ 
कार्य नहीं होता । कोई मलुष्य जबतक बूढ़ा, प्रौढ़ और 
जवान नहीं हो सकता तबतक वह पुरुषार्थी नहीं ही पाता। 
बूढ़े की तरह भूत काल के अछुभवों पर शाल्त चित्त से 
विचार किये बिना, नौजवानों की तरह भविष्य के खप्नों से 
हृदय को आशामय बनाये बिना; श्रोढ़ की तरह वर्तमान के 
कर्वेष्यों का निश्चय नहीं कर सकता और न वह उत्साह- 
पूर्वक अपने कार्य-क्रम को ही पूरा कर सकता है। यह 
त्रिवेणी संगम कार्य-सिद्धि का मूलमन्‍्त्र है ! 
भूत-काल जिसे सम्न मानता है, वही वर्तमान के लिए 
सम्भवनीय है और भविष्य के लिए तो भ्रत्यक्ष ही है। बूढ़े 
ह्ह्े 


आग धर्म 


लोग यदि युवकों की महत्वाकाज्षाओं को खप्न समझें वो 
यह उत्तकी भूल है । युवक यदि बूढ़े लोगों के अल्ञुभवो 
को उपेक्षा और तिरस्कार की दृष्टि से देखें तो यह उनको 
मूल है । प्रोढ़ यदि बूढ़े ओर जवान दोनों से मिन्नता नहीं 
रक्‍खें, अनुभव और आशा दोनो की उपेक्षा करे तो उन्हें 
स्फूर्त नही मिल सकती, उन्तका जीवन बेकार है । यह तो 
आत्मघात है । जो इन तीनो का सम्मेलन, तीनो का साम्त- 
जस्य अपने जीवन मे, अपने चरित्र भे, करता है, वही 
पुरुषार्थी कहलाता है, वही नेता होता है, वही जातियों और 
राष्ट्रों के भाग्य को पलट देता है । 

भारत के सामने आज यही सप्तस्था है। आज उसके 
जीवन मे तीनों काल लड़ रहे हैं। भूत काल कहता है, जहाँ 
है तहीं खड़े रहो; तेसे ही बने रहो, जो सिलता है उसे ले 
लो, भविष्य के 'सब्जबाग” पर पागल सत बनो, यह केवल 
झुग-तृष्णा है। भविष्यत॒काल कहता है-तू बूढ़ा है, सठिया 
गया है, डरपोछ ! तुझे मेरे चमत्कार का, मेरी करामात का 
क्या पता ? चुप बेठा रह ! मेरे रास्ते से कॉटेन बखेर । 
वर्तेमान वेचारा हैरान है । उसकी बात ये दोनो नहीं सुनते। 
दोनो अपनी घुन में मस्त है। इससे वर्तमान कततेव्य मूह 
ओर कतेव्य-हीन हो रहा है । वह पुरुषा्थ की ख्लोज मे है। 
पुरुपार्थी ऐसा हे जो तीनो में सममोता करा दे्‌ ॥। दूर से एक 
सअन्‍्द आवाज्ञ तो आती है कि भारत माँ की गोदी खाली 
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नहीं रह सक्रती । उसकी अंगुली पूव की ओर उठती नज़र 
आती है। 

भावी छाम्न--भारत का भावी खपन्न निमश्वित है | वह 
भूत काल के खंडहर से निकलकर, वर्तमान की सीमा पर 
आ पहुँचा है, जहाँ वह्द भविष्यत के गर्भ में लीन हो जादी 
है । खराज्य अब स्वप्न की बात नहीं रही है, सम्भवनीयता 
का भी विपय नहीं रहा, प्रत्यक्ष का अरुणोदय हो रहा हे। 
पूर्णदिय के पहले उसे अभी विरोधियों से युद्ध करना हे; 
उसका युद्ध प्रेम का युद्ध है; शान्ति का युद्ध है । अपने 
पुरुषार्थ की, अपने स्वावलम्बन की, वृद्धि ही उसकी मुख्य 
शक्ति है । खदेशी, अ्िसा, सव जातियों की एकता ओर 
अछूतों का उद्धार ये चार उसके साधन हैं। यही बतमान 
काल का चतुर्विध पुरुषाथ है । यही खराज्य का अथे, धर्म, 
काम और सोक्ष है। 

खराज्य बुद्धि-युद्ध और वास्युद्ध से नहीं मिलता । 
कौंसिलों के दरवाजे कमजोरी के दरवाज़े हैं। ये हमें जनता 
में प्रत्यक्ष कार्य करने से रोकते हैं; हमें निकम्मा बचाने की 
मशीने हैं : शत्रु के क्लिले के अन्दर जाकर लईन वुद्धिमानी 
है । खराज्य तो पुरुपार्थ से मिलेगा, तप से और त्याग से 
मिलेगा । जहाँ पुरुषार्थ है, वहाँ सिद्धि है। पुरुषाथ का 
अर्थ दाँव-पेच नहीं, चालबाज़ियाँ नहीं | पुरुषाथ तो सत्य 
और निष्कए्टवा का सार + । पुठुषार्थी इस बात से नहीं 
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हिचकता कि भेरा काये जन-रुचि के प्रतिकूल है । वह तो जन- 
रूचि को सुधारता दे, बनाता है। वह प्रकृति का गुलाम 
नहीं, राजा हाता है । वह समय के प्रवाह को बदलता 
है, वह नवीन युग का निमोण करता है, वह खप्त को प्रत्यक्ष 
कर देता है। बह भूत-बतेसान सब को एक घाट पानी पिलाता 
है । भारत का भावी-खप्त इसी पुरुषार्थ की राह देख रहा 
है। हमारे पास भी जनता के लिए एक ही सन्देश है, 
'पुरुषाथ/ यदि सावी-खप्न को प्रत्यक्ष करना चाहते हों तो 
पुरुषाथ करो-“पुरुष हो, पुरुषा्थ करो, उठो ”? 
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दर राज्य या आज़ादी प्राप्त करने का अबतक एक 

ही रास्ता दुनिया को मालूम था-शखन-युद्ध, 
रक्तपात | आज तक दुनिया के श्रायः तमाम छोटे-बड़े 
मुलकों और राष्ट्रों को शत्न लेकर शत्रुओं का बंध करना 
पड़ा है और इस रक्त-व्यापारं में जिसकी विजय हुई है, 
राज्यसत्ता और आज़ादी ने उसी का आश्रयन्थदण क्रिया 
है| यह्‌ तो जुदी बात है कि इस उपाय से, शख-्बल ओर 
विजय की इस स्पधों से वास्तविक खराज्य और आज़ादी 
कितने देशों और जातियों को प्राप्त हुई, कबतक वह उनके 
पास टिकी रही और उससे समाज को, जनता को सच्चा 
लाभ कहाँ तक हुआ । पश्चिमी देशों के जो राष्ट्र आज 
आज़ाद, खराज्य-प्राप्त श्रजासत्तात्मक माने जाते हैं, जिनकी 
नींब का एक-एक पत्थर अनेक वीरों और देश-भक्तों के 
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खून से जोड़ा गया है वहा प्रजा को, जनता की स्वराज्य 
का सुख कहाँ तक मिल रहा है, यह भी एक विचारने-योग्य 
बात है । क्या आज ैंग्लेंड मं एक दल का शब्य नहा 
है ? मेचेस्टर ओर लंकाशायर का राज्य नहीं हे १ क्‍या 
कोई कह सकता है कि वहाँ जनता का राज्य है, पसे का 
नहीं ९** 
अमेरिका का राजतन्त्र क्या इने-गिने करोड़पतियों के 
इशारे पर नही चलता है १ रूस में क्या विपक्षी भाइयों के 
लिए आज़ादी रक्खी!गई है ? शायद खिज़रलेंड को छोड़- 
कर कही भी थोड़ा-बहुत प्रजा का राज्य नहीं कहा जा 
सकता । एक मनुष्य के वजाय एक सनुष्य-मण्डल प्रज्ञा का 
प्रतिनिधि वचकर, उसके हित के नाम पर, प्रजा को अपनी 
अंगुली पर नचाता है। शब्य-बल अर्थात्‌ पश्चु-त्र॒ल के द्वारा 
ग्राप्त या स्थित खराज्य या आज़ादी हमेशा उसी के पास 
रहेगी जो पशु-बल में अर्थात्‌ करता, भयानकता, और 
हिखता में सब से बढ़ा-चढ़ा हो। इसका यही फल हो 
सकता है कि संसार मे आजादी और खराज्य चाहनेवाला 
हमेशा इन तीनो गुणा (१) की वृद्धि की स्पर्धा में रत 
रहेगा । जिससे आखिरकार न उसका भला है, न समाज 
का । ओर आज़ादी चाहना तो मनुष्य का जन्मसिद्ध गुण 
ओर अधिकार है । अतएवं सृष्टि के अन्त तक मनुष्य 
पाशवी भावों के ही उत्कप सें लगा रहेगा । और आज़ादी 
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के नाम पर समाज और संसार अत्याचार, हिंसाकाणए्ड 
ओर रक्त-पात की लीला-सूमि बना रहेगा । 
तथापि गुलामी ओर कायरता से तो यह दशा बहुत 
अच्छी है | गुलामी के पिंजड़े में अत्याचार और दमन की 
जंजीरों से कसे हुए हतवीय होकर पड़े रहने की अपेक्षा 
सो समरभूमि के घारा-तीय सें खाधीनता के लिए प्राणः 
समर्पण करता या शत्रु को अपने पेरों पर झुका लेना ही 
मानास्पद और वीरोचित है । पर सवाल यह है कि क्या: 
, भारत आज शब्व के वल पर स्थित इतनी बड़ी सरकार से 
अपना राज्य ले सकता है ? मनुष्य की बुद्धि जहाँ तक 
पहुँच सकती है यह असम्भव है । तो क्या गुप्त पडयंत्र रच- 
कर इस सरकार की जड़ उखाड़ी जा सकती है? इसका“ 
तो खयाल तक करना हास्यास्पद है। इस उपाय के खिलाफ़ 
उन सैकड़ों देश-भक्त वीरों की गवाहियाँ हुई हैं. जिन्होंने 
अपनी जान तक को संकट में डाल कर आजमाइश कर ली 
है। तो अब भारत किस रास्ते से खराज्य प्राप्त करे ९ 
बस, एक ही रास्ता खुला है और बह है शान्तिमय- 
सत्याग्रह । कुछ लोग 'विध-आन्दोलन! नाम का एक ओर 
रास्ता बताते हैं; पर वह तो केवल माया है; धोखे की टट्ठी 
 है। भारत में जो उस पथ के पथिक हैं वे भी धीरे-घीरे अपने 
अम को अजुभव करते जा रहे हैं । शान्तिमय सत्याग्रह: 
का सीधा-सादा अथे यह है कि वर्तमान राज्यतन्त्र रूपी 
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विशाल वृक्ष को जीवन-रस मिलने के जितने रास्ते हैं वे 
सब बन्द कर दिये जाँय । ग्रजा की सहायता या सहयो 
ही उसका जीवन-रस है । उसके अभाव में यह प्रचणड दर 
सूखकर अपने आप बेकार हा जायगा | यह मसनुष्योचित 
लड़ाई है, धर्म-युद्ध है । इसमे प्रतिपक्षी की हत्या नही होती 
पर वह असमथथ अवश्य हो जाता है। और हमास चल 
बराबर बढ़ता जाता है ।' समाज में शान्ति बराबर बनी 
रहती है। एक पेड़ का सूख जाना और दूसरे का पहिब्रत 
होते जाना दोनो क्रियायें एक साथ इतनी शान्ति के साथ 
घटित होती हैं कि दुनिया के सब कारोबार ज्यो के त्यो चलते 
हुए शासन-यन्त्र का काया-पल्रट हो जाता है | यह शान्त- 
चुद्ध संसार में एक नवीन और अड्भत्‌ प्रयोग है । इसके 
सफल होने पर संसार का जोबन ही पलट जाय त॑ 
आश्चर्य नहीं । 

इस प्रयोग में हमे सरकार से धीरे-धीरे अपना सारा 
सहयोग खीच लेना है । दूसरे, हमें उससे किसी प्रकार की 
सहायता नहीं लेनी है, उसके कृपा-प्रसादो से मुँह मोड़ 
लेना है, अथात्‌ अपने पेरो खड़ा रह कर सारी तैयारी 
करनी है | इस तरह जहॉ एक ओर हमें असहयोग करता 
है तहाँ दूसरी ओर स्वावलम्बन बढ़ाना है। हमारा खाब- 
लम्बन जितना ही दृढ़ होगा, हमारा असहयोग उतना ही 
तीत्र और सफल होगा । जिसे हम पापी और बुरा समम- 
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कर सहायता नहीं देते उससे सहायता ले भी केसे सकते 
हैं? दोनों पाप हैं । 

इसी तत्त्व के अनुसार असहयोग-आन्दोलन में सरकारी 
विद्यालयों में पढ़ना, सरकारी अदालतों से लाभ उठाना, 
कोन्सिलों में जाता नाजायज़ ठहराया गया था। हमारा 
आन्दोलन 'खावलम्बन का आन्दोलन है | हमारे खाच- 
लम्बन की मात्रा ज्यों-ज्यों बढ़ती जायगी त्यों-त्यों हम अपने 
ध्येय के नज़दोक पहुँचते जायेंगे । और अन्त में यह विशाल 
ओर भीषण राजन्तन्त्र देखते ही देखते बेकार हो जायगा । 
ओर उसके सव पाशवी साधन जहाँ के तहाँ कंकर-मिद्ठी की 
तरह रकखे रह जॉँयगे । 

पर यह तभो हो सकता है जब हम खावलम्बन पर 
अधिकाधिक दृढ़ होते जाँय। जबतक हम एक ओर 
सरकार से मदद लेने की इच्छा करते रहेंगे, ओर दूसरी 
ओर अपने नेताओं ओर कार्यकर्ताओं का ऊुँह ताकते रहेंगे 
यह सोचते रहेंगे कि खराज्य तो हमें गाँधीजी, जवाहरलाल- 
जी या बलुभभाई लाकर दे देंगे तबतक याद रखिए खराज्य 
आप से बहुत दूर रहेगा । नेता लोग तो हमें रास्ता दिखा 
सकते हैं, हमारी कुछ सहायता कर सकते हैं पर मंजिल तो 
हमीं को तय करती होगी। वे हमें गोदी में उठाकर 
सराज्य तक नहीं ले जा सकते । इसमें हमारा न तो गौरव 
है न शोभा । और इस तरह नेताओं का दिया राज्य हमारा 
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राज्य कैसे हो सकता है? वह तो उन्त लोगो का राज्य होगा | 
मिखारी दान के बल पर कबतक पेट भर सकेगा ? और 
उसके लिए किसी दिन दाता बनने का मनोराज्य करना तो 
महज़ पागलपन है। अतएवं यदि भारत सचमुच सच्चा 
ओर अपना राज्य चाहता है तो उसके बच्चेन्ब्चे को खाव- 
लम्बन और खासिमान का सबक़ सीख लेना चाहिए । 
दूसरे से सहायता लेना, दूसरे के वल पर चलने की इच्छा 
रखना, दूसरे की दया और कृपा का भिखारी वना रहता- 
फिर वह चाहे सरकार हो चाहे हमारे भाई बिरादर हो- 
अपने मलुष्यत्व का, अपने पोरुष का अपमान करना है । 
और अपने को सदा निवेल बनाये रखना है । चन्द्रमा को 
देखिए--बह सूय के बल पर जीवित रहता है तो ऋ्य 
ओर वृद्धि का रोग बराबर उसके पीछे पड़ा रहता है । कभी 
चैन नहीं लेने देता । बगीचे के पोधों को देखिए-दूसरे के 
चुछल से पानी पीने की आदत पढ़ जाने से वे कितने अर्पायु 
हो जाते हैं । जहाँ पानी का अभाव हुआ नही कि उनकी 

जान के लाले पड़े नही । लवात्रों को देखिए-पेड़ का आश्रय 
हटते ही वेचारी किस तरह दुभुख होकर मलीन और क्षीण 
हो जाती है । परावलम्बन शुलामी का दूसरा रूप है। 

गुलाम को दूसरे लोग बनाते है, और परावलम्बी खुद बनता 
है। इसलिए एक तरह परावलस्बन गुलासी से सी खराब है। 

उसका मूल हमारे हृदय में है। घर का चोर, आस्तीन का 
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साँप, हमेशा अधिक भयंकर हुआ करता है। इसलिए, 
भारत सावधान हो जा। दूसरों का मुँह देखते की टेव को 
छोड़ । साम्रृहि दीत॑ वचः और याद रख-- 


“आत्मावलम्ब जिसको कुछ भी न प्यारा, 
देता उसे न अजगदीश्वर भी सहारा” 
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| १ | 
संसार की समस्या 


मनुष्य सुख चाहता है । सुख की खोज में उसने 
टुम्ब् बनाया, जाति बनाई, बड़े-बड़े राज्यः 
और राष्ट्र निर्माण किये, असीम घन-बैसव जुटाया, आमोद- 
प्रमोद और सींदय के साधन एकन्न किये, पर सुख का स्वाद 
उसे न मिला । शरीर को सुख पहुँचाने वाली, इन्द्रियों को 
तृप्त करनेवाली, मन को बहलानेवाली भोग-सामग्री सें 
उसने शुरू-शुरू में सुख माना; परन्तु ज्यों-ज्यों वह इन 
भोग-सामग्रियों की आराधना में फंसता गया - त्यों-त्यों सुख 
की चाह और सन की अशान्ति बढ़ती गई ओर उसने मोय 
को छोड़कर सुख का कोई दूसरा मांगे खोजना चाहा । 
सम्राट और चक्रवर्ती का राज-बैमव, विजय-वेभव ओर शत्र- 
संहारक सैन्य-वैभव जहाँ थक गया, कुबेर ओर क़ारूँ का 
घन-वेभव जहाँ हताश हो गया, रति ओर कामदेव का 
श्ृंगार और सोंदर्य-बैभव जहाँ न पहुँच सका, कवि और 
श्ण्स 
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कलाकार जहाँ बीहड़ में भटकत रहे, अर्थात्‌ जिस समस्या 
को भोगी भोग-प्रचार करके न हल कर पाये, उसके लिए 
योगियों ने आगे कदम वढ़ाया। उनन्‍्हाने गहरा विचार करके 
देखा कि तमाम सांसारिक ऐश्वय को प्राप्त करके भी मनुप्य 
ढुखी का दुखी ही बना हुआ है । तब उन्होंने सुख के 
मूल की खोज शुरू की । उन्होंने सोचा कि मनुप्य आखिर 
क्यो दुखी रहता है । वे इस नतीजे पर पहुँचे कि मलुप्य 
इच्छाये तो बहुत करता है, अपनी आवश्यकतायें तो वहुन 
बढ़ा लेता है, इनमें तो बहुत खतनन्‍्त्र है, परन्तु अपनी 
इच्छाओ और आवश्यकताओ की पूर्ति के लिए वह बहुद 
प्रतन्त्र है । इससे उसकी बहुतेरी आवश्यकताये ओर 
इच्छायें अधूरी रह जाती है। और इस कारण वह दुखी 
बना रहता है । जब हर आदमी अपनी इच्छाओं ओर 
आधवश्यकताओ को बढ़ाने लगता है त्तव उनमें परस्पर संघपे 
ओर कलह होने लगता है । क्योकि एक की इच्छायें और 
आवश्यकतायें दूसरे की इच्छाओ और आपवश्यकताओ में 
चाधक होने लगती है। फिर उन्होने देखा कि इच्छाओं 
ओर आवश्यक्रताओ का तो कोई अन्त ही नही है . सलुष्य 
जितनी चाहे बढ़ा सकता है; ओर दूसरी बात यह कि 
उन्तकी ठप्ति के साधन मिलते रहने पर भो, अनेक भोगों 
को भोगने पर भी, मनुष्य अतृप्त और दुखी ही रहता है। 
तब वे इस परिणाम पर पहुँचे कि इच्छाओं और आवश्य- 
श्धर 
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कताओं की सीमा बाँधे बिना मनुष्य को सुख-शान्ति नहीं 
नसोब हो सकती, ओर यह अन्तिम निर्णय कर दिया कि 
वासचा का क्षय हुए बिना मनुष्य को पूर्ण और अक्षय सुख 
नहीं मिल सकता । उन्होंने कह दिया कि सुख भोग से 
नहीं, योग से ही मिल सकता है । मनुष्य भोग जितना 
कम ओर योग जितना अधिक करेगा उतना ही वह अधिक 
सुखी होगा । भोग के मानी हैं. इच्छाओं और आवश्य- 
. कताओं की अमयाद बढ़ती और योग के सानी हैं मनुष्य 
की साधारण आवश्यकताओं तक उत्तका सीसित रहना | 
मनुष्य की साधारण आवश्यकता क्या है ९ पेट भर खच्छ 
सादा भोजन, तन सर कपड़ा, रहने के लिए सुडोल ह॒वा- 
दार मकान, बाल-बच्चों की शिक्षा-दीक्षा, पालन-पोषण आदि 
के लिए आवश्यक धन । इससे अधिक की इच्छा रखने 
या वस्तुओं को संग्रह करनेवाले को उन्होंने चोर की उपाधि 
दी और अपरिग्रह को सुख का भूल सिद्धान्त निश्चय 
किया एवं अपरिग्रह के सिद्धान्त पर समाज की रचना 
करना चाहा | 

परन्तु इच्छाओं का त्याग ओर उससे घटकर अपरि- 
प्रह की बात एकाएक मनुष्य को जँची नहीं। वर्ण-व्यवस्था के 
द्वारा भोग-सामग्रियों के बंटवारे की चेष्टा की गईं । परन्तु 
भोगलोल॒पों की महत्वाकांक्षाओं ने उसको भी छित्न-विच्छिन्न 
कर दिया। तत्वं-रूप से यद्यपि सुख की समस्या हल हो: 
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गई; परन्तु व्यवहार-रूप में वहु-जन-्समाज के सामने वह 
अभी तक बिना इल हुए ही खड़ी है। भारतवप के जीवन 
में यद्यपि भोग की जगह संयम का भाव फेला हुआ नजर 
आता है तथापि उन्तका संयम अकमेण्यता ओर कायरता 
के कीटाणुओं से आक्रान्त होकर उनके दुःख का कारण बन 
रहा है । उसके संयम का फल तो होना चाहिए था अधिक 
सुख, अधिक खतन्‍्त्रता; परन्तु आज दुनिया में भारतवार्सी 
सबसे अधिक दुखी और पराधीन बने बैठे हैं । सुख का 
सूलमन्त्र जानते हुए भी भारतवासी उसका प्रयोग न जानने 
के कारण सुख से वच्चित हो रहे है । 

इधर नई दुनिया के लोग भी सुख के लिए छुटपटा 
रहे हैं । भारत जिस प्रकार सुख की शोध में पहले भोग 
की शरण मे पहुँचा, फिर योग के चरणों में उसे सुख- 
शान्ति सिली | उसी प्रकार पश्चिमी संसार भ्री अधी भोग 
ही मे भटक रहा है । यद्यपि योग की किरणें वहाँ तक जा 
पहुँची हैं तथापि उनका प्रकाश अभी उन्हें आकर्षित नहीं 
कर सका है। भारतवषे के पास ओषधि है, पर वह प्रयोग 
भूल गया है; पश्चिमी दुनिया में जीवन है, किन्तु दिशा-भूल 
हो रही है। अस्तु । 

व्यावहारिक संसार के सामने आज यह भी समस्या 
खड़ी है कि समाज में सुख और शान्दि की वृद्धि किस 
तरह हो | जातियो और राष्ट्रों में परस्पर ईपो-हेष, प्रतिस्पर्ड्ध 
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ओर संघषे के भाव प्रबल हो रहे हैं और युद्ध की आवाज़ 
चारों ओर से उठ रही है। शान्ति-परिषदें, निःशस्लीकरण 
के श्रस्ताव की चर्चा जगह-जगह हो रही है । सांम्रज्यवादी 
अपनी रूट की धुन में किसी की सुनते नज़र नहीं आ रहे 
हैं । बोल्शेविक और कम्यूनिस्ट अलग अपनी समाज-रचना 
'की योजना लिये फिरते हैं, तो उधर मुसोलिनी फिर एक- 
सन्‍्त्रो पद्धति का संस्करण कर रहा है। साम्राज्यवादी कहते 
हैं, सारा शासन-यंत्र जबतक एकसूत्र से सच्चालित न होगा 
तबतक समाज सें सुख-शान्ति स्थापित न होगी । साम्यवादी 
कहते हैं, जबतक सम्पत्ति का बटवारा समान रूप से न 
होगा तबतक. समाज से कलह दूर नहीं हो सकता | प्रजा- 
वादी कहते है, जबतक प्रजा के मत से समाज और राज्य 
का काम न चलेगा तबतक समाज की उन्नति नहीं हो 
सकेगी। तात्पय यह कि भौतिक पदार्थों में ही अबतक 
दुनिया सुख की शोध कर रही है। जहाँ तक मेरी बुद्धि पहुँच 
पाई है, मुझे साम्यवादियों का दल भौतिक दृष्टि से सुख 
और सुव्यवस्था के अधिक नज्ञदीक माल्म होता है। 
दुनिया में सुख ग्राप्त करने के जितने साधन हैं वे सब के 
लिए समान-रूप से सुलभ होने चाहिएँ | चाहे अमीर हो 
या ग़रीब, ख्री हो या पुरुष, संभ्य हो वा असभ्य, जीवन 
की साधारण आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए सबको 
समान रूप से सुविधां होनी चाहिए। केवल. घन, सत्ता, 
श्श्र्‌ 
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या विद्या के बल पर जब किसी को कोई विशेष सुविधा 
मिलने लगती है और जब उसे वह अपना अधिकार समममने 
लगता है तभी समाज में कलह उत्पन्न होता है। बलवान 
और निबेल ये दो वर्ग निमोण होने लगते है और बलवान 
क्रमशः निबेल को निगलते जाते है । आज दुनिया में यही 
हो रहा है और इसीलिए विश्व समाज की शान्ति के लिए 
चिन्ताशील नज़र आता है । सेरा यह विश्वास है कि निकट- 
भविष्य से संसार को साम्यवादियों का यह हल भाचना 
पड़ेगा; क्योंकि मनुष्य की बुद्धि और तकशक्ति का उससे 

समाधान हो जाता है और उसमें अधिकांश लोगो का 
अधिक हित छिपा हुआ है । 

फिर भी यह हल मेरी दृष्टि से एकांगी है । एक हद तक 

समाज का हित-सधान इससे होगा । जहाँ तक सुख-सामग्री 
के वटवारे की वर्तेमान प्रथा मे दोष है वहाँ तक तो यह 
हल काम दे देगा; पर सम्पत्ति, और सुख-सामग्री को बढ़ाने 
को अभिलापा उससे शान्त न होगी । आज निर्धनो ओर 
धनवानों, बेभवशालियो और दीन-ढुखियों में राजा और 
रंक मे जो विशाल खाई' वढ़ पाई है वह इससे अवश्य बहुत 

कुछ भर जायगी, यह द्वेष बहुत-कुछ कम हो जायगा; परन्तु 
साथ ही घनेश्रये की प्रतिस्पड्धों बहुत-कुछ बढ़ भी जायगी। 

जवतक सुख-भोग का कोई सीमित आदश समाज के 
सामने नही रक्‍्खा जायगा ,तबतक “तिस्पद्ो , और वे- 
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कलह से समाज को बचाना ,असम्भव है। यह सीमा दो 
प्रकार की हो सकती हे--( १ ) मनुष्य अपने शारीरिक 
श्रम से जितना उपाजन करे उतना ही सुख-भोग वह कर 
सकता है; (२ ) मनुष्य की साधारण आवश्यकतायें निश्चित 
कर ली जायेँ और उससे अधिक परिग्रह करने का किसी 
को अधिकार न रहे । दोनों में मनुष्य से संयम करने के 
लिए कहा गया है । पहली बात कृत्रिम बन्धन-ली पर 
अधिक व्यावहारिक है। वह मनुष्य की इच्छा की मयोदा नहीं 
बाँधती, व्यवहार में ऐसी शतत्ते लगा देती है कि अधिक: 
इच्छा करते हुए भी मनुष्य अपने आप उसकी पूर्ति नहीं 
कर सकता । किन्तु मनुष्य बार-बार इच्छा करते हुए भी 
जब इस शते के कारण उसको पूरा न कर पावेगा, तब इस 
शर्त को तोड़ने की उसकी इच्छा प्रबल हो उठेगी और आगे 
चलकर यह शते ठहर न सकेगी । इसके विपरीत दूसरी 
: बात मनुष्य की इच्छा को ही नियंत्रित कर देती है । वह 
उसके सामने ऐसा आदश उपस्थित करती है कि मनुष्य 
अधिक इच्छा करना ही बुरा समझने लगता है | इसलिए 
मेरी राय में यह उपाय अधिक स्थायी और अधिक फल- 
दायी है | हाँ, पहली सामाजिक व्यवस्था चाल्म हो जाने पर 
दूसरे आदर्श का प्रचार सुलभ हो सकता है.। यह भी 
एक मत है कि समता की ऐसी व्यावहारिक जीवन-विधि 
विताते-बिताते खतः भी सादगी की भावना उदय हो 
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सकती है । साम्यवादियों की समाज-व्यवस्था भें, जहॉवक 
मैने समझा है, अभी इसके लिए स्थान नहीं तजवीज हुआ 
है; शायद उनका समाजशासत्र अभी इस परिणत अवस्था 
को नहीं प्राप्त हुआ है । वे समानता के सिद्धान्त तक तो 
पहुँच गये हैं; अपरित्रह था संयम के सिद्धान्त तक पहुँचना 
अभी बाकी है। यदि वे सचमुच वैज्ञानिक समाजशास्त्री 
हैं, तो उन्हे मोग को छोड़कर योग पर आला पड़ेगा, 
इसमें मुझे; तिलसान्न सन्देह नहीं है । 

कुछ मित्र कहते हैं कि भोग से पुरुषाथ और कम- 
ण्यता की वृद्धि दोती है ओर योग से संसार के प्रति उदा- 
सीनता और उसके फलखरूप अकमण्यता बढ़ती है । मेरी 
समम में यह श्रम है । भोग से पुरुषार्थ की नही, स्वार्थ 
की वृद्धि होती है, जिसका अंत होता है या तो विलासिता 
में या अत्याचार में; ओर दोनों का अन्तिम फल होता है 
घोर पतन । योग से जो उदासीनता आती है वह संसार . 
के प्रति नही, बल्कि अपने खाथे के प्रति होती है, जिसका 
पयवसान होता है सेवा-भाव की वृद्धि मे | सच्चे योगी की 
कसोटी ही यह है कि उसका एक-एक क्षण दीन-ठुखी, 
पीडित-पतित की सेवा से व्यतीत होता है । भारत ने योग- 
सागे का अजुसरण तो किया किन्तु कर्मश्यता को सुला 
दिया, इससे आज तिर्जीव और निःसत्व हो रहा है। 
जीवन का दूसरा नाम है कर्म | अपने लिए जो कर्म किया 

११४ 


संसार की समस्या 


जाता है उससे आउुरी जीवन वढ़ता है; दूसरों के लिए जो 
कम किया जाता है उससे देवी जीवन मिलता है। कर्म- 
होन जीवन बृथा है | मेरी राय सें निकम्सा मनुष्य पशु 
से भी गया बीता है । अस्तु । 
सुख के मूल को फिलहाल यदि एक ओर रख दें और 
फिर विश्व की वत्त माद समस्या का विचार करें, तो वह 
उतनी राजनैतिक नहीं मार्म होती जितनी क्रि आ्थिक 
है | पिछले ज़माने की तरह आज राज्य और साम्राज्य 
केवल द्ग्विजय के लिए अथवा चक्रवर्ती-पद प्राप्त करने के 
लिए नहीं क्रायम है । राजसत्ता आज ध्येय से हटकर 
साधन बन गई है । नित-नये भोगों की चाह दुनिया में बढ़ 
रही है । बिना घन और ऐश्वय के उसकी पूर्ति नहीं हो 
सकती । धन बिना व्यापार-उद्योग और कल-कारखाने के 
नहीं मिल सकता । बड़े-बड़े व्यापारनधन्धों को सफलता- 
पूवेक चलाने के लिए राजसत्ता की वृद्धि की आयोजनायें 
हम देख रहे हैं | . संसार में आज वह राज्य प्रबल है, 
जिसके पास कझञ्ने माल के साधन विपुल हैं और तेयार 
माल की बिक्री के लिए विशाल बाज़ार है । जिन देशों में 
कच्चे माल की बहुतायत है और तैयार माल की बिक्री का 
चड़ा बाज़ार है, उनपर सब देशों की जहरीली चज़र गड़ी 
हुई है। भारत ऐसे देशों में सब से बढ़ा नहीं तो एक विशाल 
देश अवश्य है। ब्रिटेन के व्यापारी इसीलिए उसे जी-जान 
११९४५ 


युग-घर्स 


से जकड़े हुए हैं । यह बात भारत के बच्चे-बच्चे को समक 
लेनी चाहिए । 

यह कहना शायद्‌ ग़लत न होगा कि इस अनियंत्रित 
भोग-तष्णा का ही एक फल है वर्तेमान साम्यवाद । साम्य- 
बाद यद्यपि सारे समाज की भोग-तृष्णा पर प्रहार नहीं 
करता है तथापि घनैश्वय मे बढ़े-चढ़े लोगों को वह संयम 
का पाठ अवश्य पढ़ाना चाहता है। तात्विक जगत्‌ में जिस 
प्रकार संयस या अपरिम्रह ही समाज के सुख का मूल 
सिद्ध है उसी प्रकार व्यावहारिक जगत्‌ में शारिरिक श्रम्म 
का सिद्धान्त उच्च कोटि का है। शारीरिक श्रम ही एकमात्र 
ऐसा साधन है जिसके द्वारा सम्पत्ति एक जगह एकन्न नही 
हो पाती, जगह-जगह यथेष्ट मात्रा में बैंट जाती है। आज- 
कल ॒ उद्योग-धन्धे और कल-कारखाने शारीरिक श्रम के 
सिद्धान्त पर नही, बल्कि धन के प्रभाव पर चल रहे 
हैं, इसलिए मुनाफे का बैंटवारा श्रस के लिहाज़ से 
नहीं बल्कि शेयरों के लिहाज से होता है और यही 
मूल है असमान चेँटवारे का। अतएवं यदि बड़े- 
बड़े कल-कारखामे और उद्योग-धन्धे समाज के लिए अभीए 
ओर अनिवाये है, तो मुनाफे के बेंटवारे की वर्तमान पद्धति 
से अवश्य सुधार हो जाना चाहिए । पर यदि हम अपने 
भोगों की एक सीमा बॉध लें और मनुष्य की शक्ति का 
पहले उपयोग करके फिर, उसके कम पड़ने पर, भाफ या 
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बिजली की सहायता लें तो सम्राज की विषमता और 
बेकारी दोनों का सवाल आसानी से हल हो सकता है। 
बड़े-बड़े कल-कारखोनों की कह्पना उन्हीं देशों में उदित 
ओर विकसित हुई है जहाँ मानव-शक्ति कम थी । भारतवर्ष- 
जैसे देश में जहाँ करोड़ों लोगों को साल में छः महीने 
बेकारी में बिताने पड़ते हैं, बड़े-बड़े कारखानों को खड़ा 
करना मानवी-शक्ति का तिरस्करार करना है ओर तिसपर 
भी मुनाफे के बंटवारे में विषमता से काम लेना तो मानों 
करले को नीम पर चढ़ाना है। कितने आश्चर्य की बात है 
कि अपनी भोगेच्छा को तनिक संयम में रखना मनुष्य को, 
'शिक्षित मनुष्य को कठिन बात मातम होती है; ओर 
दुनिया-भर की आसुरी महत्वाकांक्षायें और उनकी सिद्धि 
के लिए उचित और अनुचित सब प्रकार के भगीरथ प्रयत्न 
उसे आसान माल्यम होते हे । अस्तु । 
सारांश यह है कि दुनिया सुख की शोध में है । 
संयम, अपरिग्रह अथवा इच्छाओं का नाश सुख का मूल- 
सन्त्र है। परन्तु इसकी साधना उसे कठिन मालूम होती 
है । वह सरल उपाय चाहती है। साम्यवादियों ने सम्पत्ति 
के समान बँटवारे का हल उसके सासने रक्खा है। एक 
हद तक वह संसार की विषमता कम कर सकेगा। यदि 
शारीरिक श्रम के मागे को समाज खीकार कर ले तो समा- 
नता के सिद्धान्त की अपूर्णता कम हो सकती है। इस 
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दृष्टि से विश्व की प्रधान समस्या आज सास्पत्तिक है, राज- 
नीति तो उसका अंग-मात्र है। कल-कारखाने इसे हल नहीं 
कर सकते । श्रस-धर्स या मानवी शक्ति ही इसका एकः 
मात्र उपाय है । ऐ उलटी दुनिया, जड़ता को छोड़कर 
चैतन्य की पूजा कर ! 


शर८ 


[ २] 


हमारा अन्नदाता 


का . मर 
कप हमारा अन्नदाता है, इसे सिद्ध करने की 


आवश्यकता नहीं। और कस-सेन्कम 
भारत में हम इस बात को भी प्रत्यक्ष देख रहे हैं कि आज 
बहुसंख्यक होते हुए भी सब से अधिक दीन-हीन, दुखी, 
पंगु और दबे हुए यदि कोई हें तो वे हैं हमारे ये अन्नदाता 
ही । इसका कारण क्या है ? उनकी अविया, अपने अधि- 
कारों, अपनी आवश्यकताओं, अपनी असुविधाओं और 
अपनी परिस्थिति का अज्ञान और तिस पर भी यह बेबसी 
कि मुँह खोलकर चूँ तक नहीं कर सकें। भारत में पिछले 
आयो और हिन्दुओं के ज़माने में तो राजा-प्ज़ा पित्ा-पुत्र 
के आदशे को मानते थे; राजा लोग खय॑ चाहे आपस में लड़ते 
रहे हों और भोग-विलास में भी कोई-कोई अपने ऐश्वये को 
खाहा कर देते हों पर आज की तरह प्रजा को--किसानों 
को छटने और बेबस बनाये रखने की नीति श्रचलित करने 
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का पाप उन्होंने नहीं किया था। सुसलमातों के समय में घ॒र्म 
की वृद्धि के लिए चाहे जुल्म-ज्यादती हु ह्ठो पर केवल 
लूटने और चूधने की आसुरी नीति के शिक्वार ये किसान 
उस समय भी न हुए थे। हिन्दुस्थान में तो अग्रेज़ों के 
जमाने में किसानो की जो तबाही और वबरवादी हो रही है 
चह इतिहास सें कहीं न हुई होगी । रूस मे जारशाही का 
नामोनिशान मिट कर आज जो किसानो का राज्य कायम हो 
गया है, उसका कारण जार की छट ओर जोरो-जुल्म की 
नीति ही है। भारत की किसान-जनत्ा की भी अन्तरात्मा 
त्राहि-त्राहि कर रही है ओर मुझे वह दिन दूर नहीं दिखाई 
देता, जब किसान इस लूट-चीति के खिलाफ बगावत का 
मंणडा लेकर उठ खड़े हो । 

पिछले दिलो संयुक्त-प्रान्त में किसानों के आन्दोलन 
चरावर होते रहे है । चंपारन सें सी निलहे गोरो के खिलाफ 
किसानो ने आन्दोलन किया था और महात्माजी के नेतृत्व 
में उनके कष्ट दूर हुए। खेड़ा, बोरसद, और हाल ही 
चारडोली मे भी किसानों को सत्याग्रह करना पड़ा और 
अन्त से सरकार को अपनी हार माननी पड़ी । बारडोली की 
विजय ने तो एक तरह से सीजूदा सरकार की जड़ को ही 
हिला दिया है । उसने इस वात पर अच्छी और गहरी 
रोशनी डाल दी है कि एक तो सरकार किस तरह हर बन्‍्दो- 
चस्त में लगान बढ़ाती चली जाती है और दूसरे उसकी 
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मदान्धता किसानों की न्याय-युक्त और उचित बात को सुनने 
के लिए भी सहसा तेयार नहीं होती । जब से महात्मा 
गाँधी भारत के सावजनिक क्षेत्र में उतरे हैं तभी से उन्होंने 
फिसानों के ढुःखों की ओर ध्यान विया है और कॉग्रेस का 
भी ध्यान आम-संगठन की ओर बहुत-कुछ खींचा है। 
चरखा-संघ, यदि किसी समाज की सेवा के लिए, स्थापित 
हुआ है तो यह है हंमारा यह अन्नदाता-समाज- ही | हमें 
तो अपनी सारी शक्ति किसान-संगठन में ही लगा देनी 
चाहिए और लगान-नीति के प्रश्नकों हाथ में लेकर खराज्य 
'की लड़ाई में आगे क़दम बढ़ाना चाहिए। 

खेर, यह तो कॉग्रेस के नेताओं के सोचने ओर करने 
'की बात है--इस लेख में तो हमें इस बात पर विचार 
करना है कि किसानों के दुःख क्या हैं और वे कैसे दूर हो 
सकते हैं । उनके दुःखों को हम इतने भागों में बाँद सकते 
, हैं--( १) राजनीति (२) कृषि (३) शिक्षा (४) 
और स्वास्थ्य-सम्बन्धी । सामाजिक और आधिक दढुःखों का 

समावेश इन्हीं में हो जाता है । 
ु राजनैतिक दुपख-- 

'सब से बढ़ा और गहरा है । आज देश के राज-काज 
में उनकी न तो कोई आवाज़ है, न उन्हें कुछ सा है । 
आचीन समय में हर गाँव प्रायः खतन्त्र था-लगान 
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दे देने के अलावा गाव के सारे शासन-अ्रबन्ध की जिम्मे- 
दारी गाँववालों पर ही थी । अब तो एक मामूली पुलिस 
का सिपाही भी सारे गाँव वालों के लिए सम्राट से बढ़- 
कर हो जाता है। आज तो किसान हम लोगों के लिए 
अन्न पेदा करने की सशीन रह गया है। जहाँ ज़मीदारी 
पद्धति है वहाँ वे जमीदारों के गुलाम हैं और जहाँ रेयतवारी 
है, वहाँ पटवारी और तहसीलदार उनके प्रभु हैं | जो जाता 
है, उन्हे छटने ओर चूसने की नीयत रखता है। लगान के. 
अलावा कई तरह के अवबाब ऐसे लगे रहते हैं कि किसान 
की सारी उपज ओरों के घर चली जाती है--भूसी उनको 
नसीब होती है । ज़मीन का मालिक यदि वह है भी तो 
नाम-सात्र का । बहु-संस्यक ओर अज्नदाता होते हुए भी 
राज-दरबार मे न उनकी पूछ होती है, न आदर । जूतियों 
के पास खड़े रहते है; हाथ जोड़े मारे-सारे फिरते हैं। 
उनकी यह ज़िल्लत देखकर किसके मच में बगावत के भाव 
न पैदा होते होगे ? मेरी राय सें किसानो की राजनैतिक 
स्थिति सुधारने के लिए इतनी वाते होनी चाहिए-- 

( १ ) यह क़रार दिया जाय कि जमीन का सालिक 
किसान है और सरकार को वह जो कर या लगान देता है, 
वह सरकार का हक़ नही है, बल्कि सरकार का खर्च चलाने 


का आंशिक बोक है, जो उसे कत्तेव्य समझकर उठानए 
चाहिए | 
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(२ ) कर या लगाव किस हिसाब से लिया जाय, 
इसका निर्णय किसानों के प्रतिनिधियों द्वारा हो । 

(३ ) गाँव के भीतरी प्रबन्ध में किसान खतंत्र हों । 
गाँव की एक पंचायत हो और उसके द्वारा गाँव की व्यवस्था 
होती रहे । 

जमीन का सालिक राज्य ( 5:86 ) रहे या किसान, 
इसके संबंध में दो मत हैं। एक मतवालों का कहना है 
कि ज़मीन राज्य की है ओर किसान तो उसके जोतने का 
किराया देता है | किराया घटाना-बढ़ाना मालिक की मर्जी 


' पर है--किसान का जी चाहे, जमीन जोते, जी चाहे दे 


जोते | दूसरे पक्षवालों का कहना है कि ज़मीन किसान की 
है। वह मेहनत करता है, उसे जोतता-बोता है, इसलिए 
उसकी है | सरकार तो अपने ख़्चे के लिए थोड़ा-सा कर 
उससे ले लिया करे । ज़मीन राज्य की है--इस सिद्धान्त 
को मानने में तब तो कोई आपत्ति न हो सकेगी जब सारा 
राज्य वास्तविक अथे में जनता का हो, जनता के चुने हुए 
प्रतिनिधियों द्वारा, जनता के ही हित के लिए, राज्य-संचा- 
लगन होता हो जैसा. कि, सुनते हैं, आजकल रूस में हो रहा 
है। पर जहाँ राजा कोई एक व्यक्ति हो, अथवा ऐसा व्यक्ति- 
समूह हो, जो अपने लाभ के लिए राजकाज करता हो वहाँ 
जमीन का मालिक रांज्य को मानना अनुचित है । जबतक 
जनता यह अनुभव नहीं करने लगती कि राज्य हमारा 
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और हमारे हित ओर सुख के लिए है तबतक जमीन पर 
किसान का ही खासिल रहना चाहिए---और ऐसी अवस्था 
तबवबक नहीं आ सकती जबतक राज्य ( 8:88 ) में किसी . 
सत्ता-धारिणी संस्था ( (0०र०्थागणा ) की आवश्यकता 
रहेगी और वह अपनी सचा के बलपर राज-काज करेगी । 
जवतक जनता को यह अनुभव होता रहेगा कि कोई वाहरी 
शक्ति हम पर अंकुश रख रही है तबतक राज्य के साथ 
चह एकन्रस नहीं हो सकती और जबतक एक-रस स 
होगी तबतक जमीन का मालिक राज्य को दनाने से सिवा 
सत्ताधारियों के लाभ के और सबका अहित ही है। इससे 
में तो इस नतीजे पर पहुँच रहा हूँ कि अभी तो सैकड़ों 
चरसों तक समाज में किसी-द-किसी रूप में सरकार की 


आवश्यकता रहेगी ओर इसलिए जमीन का मालिक 
(किसान को ही रहना चाहिए । 


कृषि-सस्बन्धी दु .स--- 


भी कम कहीं हैं । सरकार लगान तो भर पेट ले लेती 
है; पर पेदाबार बढ़ाने, उसमें सहायक होने का यथों- 
चित ध्यान नहीं रखती | क्ृषि-विज्ञान के आचायों का 
कहना है कि भारत में भूमि की उपेरा-शक्ति दिन-दिन कम 
होती जा रही है । गोबर, जो खाद के काम में लाया जाना 


चाहिए, इंधन के अभाव में, जलाने के काम आता है और 
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- सरकार इसकी रोक का कोई उपाय नहीं करती। बाहर के 
देशों के साथ खुला व्यापार करने की नीति के कारण हि 
“ न्दुस्थान का सारा अनाज दूसरे देशों को चला जाता. है-- 
किसान के घरे में कुछ नहीं बचता, उसका जो मुनाफा 
. होता है वह बीचवाले छोटे-बढ़े व्यापारी चाट जाते हें 
और बदले में विदेश से आने वाली तरह-तरह की गेर- 
. जरुरी चीज़ें उसके घर में जाती हैं जिससे पेसा. बरबाद 
-. होता है। इसका फल यह हुआ कि दूसरे देशों में, जैसे 
इंग्लैंड, जहाँ पहले अनाज के अभाव से अकाल हुआ करते 
: थे वहाँ तोविपुल अनाज पहुँच जाने से अकालों का होना 
'. . असम्भव हो गया; परन्तु भारत में भीषण अकालों की 
.. संख्या बढ़ती जाती है । जब से महात्मा गाँधी ने जनता 
के अन्द्र काम करने, गाँवों को जगाने, किसानों का संगठन 
- करने की आवाज्ञ उठाई, धूते सरकार ने सोचा कि अब 
: - तो. सब॑ चौपट हो -जायगा--अपने को किसानों का हित- 
._ कत्तो सिद्ध करने के लिए एक क्षि-कमीशन भेज दिया; 
.. पर कुछ तत्व न निकला | मेरी राय में ऋषि-सुधार के लिए. 
- “ इतनी,बातें अवश्य होनी चाहिएँ । ' 
:.. : (१) गोबर के कण"्डे बेचना बन्द करा के उसका 
: 5 खाद खेतों में पहुँचाना चाहिए तथा ओर भी वैज्ञानिक: 
.. खादों के द्वारा भूसि की उब॒रा-शक्ति बढ़ानी चाहिए । 
8020 2) किसानों के लिए यह नियम कर दिया जायः 
£ एप 4 आह श । 
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कि वे वीज और कम-से-कम डेढ़ साल तक चलने लानत 
अनाज और रूई अपने घर में रखकर शेप अनाज बेचें 

( ३) लगान की बढ़ी हुई दंरे कम की जाये और 
इससे आमदसली में जो कमी हों उसकी पूर्ति, असह्य फोजी 
खो कम करके, ऑग्रेज़ों की बरद्दी-बड़ी तनस्वाई ओर 
सेन्शने बन्द करके होती चाहिए । 

(४ ) कई तरह के अववाब-सासाजिक कुप्रथाओं, 
ओर दुव्येसनो तथा खाहूकारों की लोभ-नीति के कारण 
किसान अक्छर क़द्ेदार बने रहते है । कोआपरेटिव सोसा- 
यटियोाँ, जो कि उनको इस दुःख से मुक्त करने के उद्देश 
से खोली गई है, कई जगह ओर भी उनके दुःखों को 
बढ़ाने का कारण हो गई हैं, अतएव किसानों के द्वित को 
ही मद्दे लज़र रखकर सेवा-साव से ऐसी सोसायटियों का 
काम चलना चाहिए और सेवा-परायण लोगो का समावेश 
उत्तमे होना चाहिए--न कि पेट भरने की नीयत से जाने 
वाले लोगों का । 

(५ ) गाय ओर बेलों के पालने के लिए काफी चरा- 
गाह रक्‍्खे जाये; दूध-शालाओ और और चमौलयों के 
प्रश्न को हाथ मे लिया जाय | 

_ (६) कल के हलो के प्रवेश से देश और किसानों 
को बचाया जाय। जबतक जमीनें एक-एक किसान के पास 
बहुत ज्यादा न होंगी तवतक कल के हलो से कोई लाभ 

श्श्द 
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नहीं है और एक किसान बहुतेरी जमीन तब खरीद सकता 
है, ज़ब या तो उसके पास काफ़ी रुपया हो, या दूसरे पूँजी- 
पति आगे चढ़कर बड़ी-बड़ी ज़मीनें खरीद लें और किसानों 
को नोकर रखकर उनसे खेती करवाबें । इसका नतीजा वही 
होगा जो कपड़े आदि के बड़े-बड़े कारखाने खुलने से हुआ है-- 
थोड़े लोगों को रोज़ी मिली है और बहुतेरे लोग बेकार 
हो गये हैं । दूसरे ग़रीबों के घर से पेसा निकल-निकल 
कर अमीरों के घर में जा रहा है | हाथ के धन्धे डूबने से 
जो बैकारी फैली हुई है उससे कई गुना बेकारी किसानों 
में, कल के हलों के प्रचार के कारण फेलेगी, जिसका 
सामना करना बहुत मुश्किल होगा । 

(७ ) फुरसत के वक्त कोई हाथ-घन्धा उन्हें, अव- 
श्य मिलना चाहिए । यों रस्सी बनाना, गाड़ी-बल्लन्ऊट 
किराये पर देना, ईंघन की लकड़ी बेचना, ऐसे हो काम 
किसान फुरसत के वक्त करता रहता है; परन्तु इन सबसे 
बढ़कर काम है रुई का कातना, पींजना और [छुकना। 
दोनों काम एक घर में होने से आमदनी भी काफ़ी होदी है 
और इसमें न बहुत रुपया लगाना पड़ता है, न बड़ी अछ 
की ज़रूरत होती है । और लोग इन कामों से परिचित भी 
हैं। एक किसान की औसत आमदनी ३०) साल से अधिक 
नहीं है-- इतनी ही आमदनी ओर, वह कताई-पिंजाई-धुनाई 
से भी बड़े मज़े में कर सकता है । 
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शित्ता 

शिक्षा का तो पूरा अभाव किसानों में है । यों संस्का- 
रिता और सदाचार में किसान शिक्षित कहलानेवालें आज- 
कल के बहुतेरे लोगों से बढ़ जाते हैं पर अक्षरज्ञान के 
अभाव से उन्हे कम कष्ट नहीं उठाना पड़ता है। सरकारी 
हुकाम और बनिये-बक्काल उन्हें ठगने भे कसर नहीं रखते 
हैं । दुनियां के रुख और हालात से, कानून तथा देश की 
हलचलों से नावाक्तिफ होने के कारण चीज़ों की खरीद- 
बिक्री, सामले-मुक़दमे, धर्म-कर्म को ऊपरी वातें आदि में 
उन्हें बहुत नुक़सान उठाना पड़ता है। इसके लिए किसानों 
में प्रारम्भिक शिक्षा का होना बहुत जरूरी है । साथ ही 
कषि, पशुपालन, देहात की बीमारियों के इलाज, और देश 
की साधारण राज्यव्यवस्था, हिसान्-किताब आदि की शिक्षा 
भी मिलनी चाहिए । किसान न केवल अपाहिज हैं, बल्कि 
शिक्षा के अभाव में, अन्धे भी हैं । 


स्वस्थ्य 


स्वास्थ्य-सस्बन्धी बातों से अनभिज्ञ होने 'के कारण 

गन्दगो की बुराइयो को नही देख पाते । गाँव के पास ही 

कूड्डा-कटकट रखना, गॉव की गलियों में ही टट्टी-पाखाना 

बेठ जाना; बीमारियों में इलाज का कोई प्रबन्ध न होना, 

देहात में मामूली बात देखी जाती है। अतएवं एक ओर 
श्श८ 


हमारा अन्नदाता 


जहाँ खास्थ्य और बीमारियों का ज्ञान उन्हें कराना आव- 
श्यक है तहाँ दूसरी ओर बीमारियों के इलाज का भी इन्त- 

जाम होना चाहिए । अंग्रेज़ी दवायें ( एलोपैथिक ) वहाँ 
बहुत मँहगी पड़ती हैं--देशी या होम्योपैथिक दवायें बहुत 
सस्ती पड़ती हैं और इन्हीं का उपयोग होना चाहिए । 
ज्वर, फोड़े-फुन्सी, आँख और पेट का द॒द, साँग-बिच्छ का 
काटना, हाथ-पाँव में चोट आ जाना ये देहात की ख़ास- 
खास बीमारियाँ हैं और हर बड़े गाँव में इनके लिए दवा 

का भ्रवन्ध अवश्य होना चाहिए । 
परन्तु वत्तमान विदेशी सरकार, जिसकी सारी हस्ती ही 
हमारी दासता और किसानों की कमाई-रोटी खुद हड़प 
जाने पर बनी है--ये सुधार खेच्छा से क्‍यों करने लगी ( 
सुधार भी यह करेगी तो वैसा ही और उसी हृद तक जिससे 
दुनिया को तो यह।द्खिा सके कि किसानों'के हित के लिए 
बड़े-बड़े कमीशन बैठे हैं और वड़ी-बड़ी तजवीजें हो रही हे 
पर जिसका वास्तविक परिणाम होवा उल्टा किसानों के 
दुबल कंधों पर और भी बोक का लद॒ जाना । यदि नहरें 
खोद कर, अच्छा बीज देकर या खाद के नये प्रयोगों छारा 
उपज बढ़ी तो इधर लगान बढ़ा दिया जाता दै--किसान 
वेचारा यों ही सूखा का सूखा रक्खा रह जाता है । अतएव 
देश-सेवकों का ध्यान अब इसकी ओर बहुत सरगमी से 
जाना चाहिए और उन्हें अपने को भाम-छेवा, किसान-संगठन 
६ १२६ 
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आदि के लिए तैयार , करना चाहिए। जबतक भारत के 
शिक्षित और देश-सेवा की उमंग रखनेवाले युवक देहात 
सर (0 वेंगे न ५० 
को अपना काय्य-क्षेत्र न घनावेंगे और किसानों फे इस प्रश्नों 
को हाथ में लेकर आन्दोलन और संगठन न करेंगे तबतक 
स्राज्य-संग्राम में उनकी प्रगति होना कठिन है। 


[३] 
९ रे का [के 
आधुश्नक दाता आर भखारा 


५ (९ प ८3 
सा गति काम बिना धन की सहायता के नहीं 
चलते, यह खयंलिद्ध ओर संबेमान्य बात 
ह | धन तो धनी लोगों से ही मिल सकता है । हमारे देश 
में ऐसे धनी बहुत कम हैं जो सा्वजनिक कामों में दिल 
खोलकर धन लगाते हों | पुराने विचार के घनी मंदिरों 
गोशालाओं, घमंशालाओं, कुबों, अन्नक्षेत्रों आदि में घन 
लगाते हैं. और कुछ संस्कृत-हिन्दी की पाठशालाओं तथा 
अअजी रकूलों के लिए भी धन देते हैं। देश की परम 
आवश्यकता को समझ कर सामाजिक सुधार अथवा राष्ट्रीय 
संगठन के काम में थैली स्वोलकर रुपया लगानेबालों की 
बड़ी कमी है। फिर जो ऐसे कामों में दान दिया जाता है 
वह कीति के लोभ स्से, मुलाहिजों में आकर, जितना दिया 
जाता है उतना उस काये से प्रेम होने के कारण नहीं । 
इसका फल यह होता है कि हमें रुपया तो मिल जाता है 
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पर उन कामों के लिए उनका दिल नहीं मिलता, जो कि 
धन से भी अधिक क़ीमती है| जहाँ घन ओर मन दोनों 
मिल जाते हैं वहाँ इश्वर की पूरी कृपा समझती चाहिए । 
पर जहाँ मन नही है, अधवा सन दूसरी बातों में लगा 
हुआ है, वहाँ से अपने कामो के लिए धन्न प्राप्त करना एक 
टेढ़ी समस्‍या है | कार्यकत्तो की सबसे बड़ी परीक्षा यदि 
किसी जगह होती है, सब से अधिक मनःक्लेश उसे यदि 
कहीं होता है, तो अपने प्रिय कायों के लिए घन एकत्र 
करने में । में इस बात को सानता हूँ. कि यदि कार्यकर्ता 
अच्छे ओर सच्चे हों तो घन की कमी से उत्तका काम नहीं 
रुक सकता । में यह भो देखता हूँ कि किसने ही देश-सेवक 
धन प्राप्त करने में विवेक का कम उपयोग करते हैं । धन- 
वान्‌ ग्रायः शंकाशील होते हैं । यदि वे ऐसे न हों तो लोग 
उन्हें जिन्दा खा जाये । घत ही उनका जीवन-प्राण होता 
है, धन ही उनके सारे परिश्रम और उद्योग का लक्ष्य होता 
है; इसलिए धनदान के मामले में थे कठोर, संशयचित 
और वेमुरीबत हों तो आश्चये की वात नहीं; फिर भी मिस 
वात में उनका मन रम जाता है, फिर वह देश-सेवकों की 
दृष्टि में डचित हो वा अनुचित, थे मुट्ठी खोलकर पैसा 
लगाते ही रहते हैं । अतएव सबसे आवश्यक बात है घन- 
वानों को यह जँचाना चाहिए कि हमारा काम लोकोपयोगी 
है, उसकी इस समय सबसे अधिक आवश्यकता है, और 
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कार्यकत्ता सच्चे, प्रामाणिक और व्यवस्थित काम करनेवाले 
हैं । यह हम बातें बनाकर उन्हें नहीं समझा सकते, छल- 
अपच्व तो कै दिच तक चल सकता है ९ हमारी व्यक्तिगत 
पवित्रता, हमारी लगन, हमारी कार्य-शक्ति ही - उन्‍हें हमारा 
सहायक बना सकती है । 
हमारे देश में दान देनेवाले तीन-चार प्रकार के लोग 
होते हैं । (१) एक तो वे घनी जो पुराने ढंग के धार्मिक 
कार्यों में घन लगाते हैं, (२) दूसरे वे घनी जो देशहित 
और समाज-सुधार में रुपया देते हैं, ओर (३) स्वे-साधा- 
रण लोग । पुराने ढंग के लोगों में घमे का भाव अधिक है, 
मं का ज्ञान कम है; और देश तथा सभ्षाज की स्थिति का 
ज्ञान तो और भी कम है। पुरानी रूढ़ियों और अन्ध- 
विश्वासों को ही उन्होंने धर्म मान रक्‍्खा है--और यह 
उनका इतना दोप नहीं है. जितना उन लोगों का, जिन्होंने 
उनकी ये धारणायें बना दी हैं, और अब भी जो उन्हें 
बना रहने देते हैं। दान का साव उनके अन्दर हे; जिस 
दिन ये अपनी धारणाओं को ग़लत समम लेंगे, अपने अ्रम 
कौ जान जाय॑ंगे, उसी दिन वे समझ और खुशी फे साथ 
देश-हितकारी काय्यों में दान दिया करेंगे | इसका उपाय 
तो है उनके अन्दर देश-क्ाल के ज्ञान का प्रचार करना । 
उनके साथ धीरज रखना होगा, आंतुर बनने से. काम न 
चलेगा । दूसरे दल में दो” प्रकार के लोग हैं---एक तो वे 
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जो सभी अच्छे कामों में सहायता देते रहे हैं; दूसरे वे जो 
खास-खास कामो में ही देते है। ये दो भेद हम साथ जनिक 
भिखारियों को अच्छी तरह ध्यान में रखना चाहिए । पहले 
प्रकार के लोग काम करनेवालों पर ज्यादा दृष्टि रखते है. 
और दूसरे प्रकार के लोग काम और काम करने वाले दोनों 
पर । पहले दाता को यदि यह जँँच जाय कि आदमी भला 
ओर ईमानदार है तो फिर उसका काम न जैंचने पर भी वह 
सहायता कर देता है ओर दूसरा दाता इतने पर संतोष नहीं 
करता । वह यह भी देखता है कि यह काम क्‍या कर रहा 
है, अच्छी तरह कर रहा है या नहीं, जो कार्य खययं दाता 
को पसंद है वही कर रहा है या दूसरा; और यदि वह छस 
के सत के अनुकूल हुआ तो ही सहायता करता है। पहले 
दाता में उदारता अधिक है और दूसरे में विवेक तथा मिश- 
नरी-बृत्ति । पहले में राजा का मनौदाये है, ,और दूसरे में 
सेनानायक को विषेक-शीलता, तारतम्य-बुद्धि । पहला देने 
की तरफ जितना ध्यान रखता है उतना इस बात की तरफ 
नहीं कि दिये धन का उपयोग केसा हो रहा है, काम-काज 
केसा-क्या चल रहा है; दूसरा पिछली बात के लिए जाग- 
रूक रहता है । पहले दाता से बहुतों को थोड़ा-थोड़ा लाभ 
मिलता है, दूसरे से थोड़ों का बहुत-। पहला धूर्तों के जाल 
में फैस सकता है, दूसरे से सच्चे सिखारी भी निराश हो 
सकते हैं। इस मनोवृत्ति को पहचानकर हमें भिन्षा-पाक्ठ 
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' हाथ में लेना चाहिए। राजान्वृत्ति के दावा के पास हर 
भिखारी बड़ी रक़मप्त की अभिलाषा से जायगा, अथवा बार- 
बार जाने लगेगा, तो निराशा, पछतावा ओर कभी किसी 
समय उपेक्षा या अपसान के लिए उसे तेयार रहना चाहिए। 
मिशनरीनवृत्ति वाले दाता के पास उसके प्रिय कामों को 
छोड़कर दूसरे कामों के लिये जानेसे सूखा इन्कार मिलने की 
तैयारी कर रखनी चाहिए । 
.. अब रहे सर्वसाधारण दाता ।ये दाता भी हैं और 
दान-पात्र भी हैं। साव॑ंजनिक काम अधिकांश में सवेसाधरण 
: के ही लाभ के लिए होते हैं । उन्हीं का घन और उन्हीं का 
. लोभ । हमारी वर्ण-व्यवस्था ने समाज-हित के लिए धन 
, देना घनियों का कर्तव्य ठहरा दिया । इसलिए अधिकांश 
: धन उन्हीं से मिलता है और उन्हीं का दिया होता.है। यों 
: देखा जाय तो सर्वेसाधारण जनों के .ही यहाँ से वह घन 
* धनिियों के यहाँ एकत्र हुआ है और उसका कुछ अंश फिर 
5 उन्‍्हींकी सहायता में लग जाता है। पर इतना चक्कर खाकर 
- आने के कारण वह उन्हें अपना नहीं मालूम होता । सब 
से अच्छी मनोवृत्ति तो मुझे यही मालूम होती है कि सर्वे 
- साधारण अपनी संस्थायें, अपने कास, अपने ही खर्च से 
:  चंलाबें; दान लेने और दान देने को प्रथा महुष्य के खामि- 
मान को गहरा धक्का पहुँचाती है। दान देनेवाला अपने 
_ को उपकार-कत्तो अतएवं बढ़ा समभने लगता दे ओर: 
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असिमानी द्वो जाता है, इधर दान लेनेवाला अपने को उप*- 
कृत अतएव छोटा और जलोल सममतने लगता है. । यदि 
कपत्त व्य-भाव से दान दिया औए लिया जाता है, यदि दाता 
अपना अहोभाग्य सममता हो कि मेरा पेसा अच्छे काम्म 
में लगा, यदि भिक्षुक सी अपने को धन्य समझता 
हो कि समाज-सेवा या देश-हित के लिए सुमे मोली 
हाथ में लेते का और अपमानित या तिरस्कृत होने का 
सौभाग्य प्राप्त हुआ--तव तो इससे बढ़कर सुन्दर, उच्च, 
ईष्यॉन्योग्य सनोवृत्ति हो नही सकती । अतएव या तो कत्तेच्य! 
और, सेवा-्भाव से दान दिया और लिया जाय, फिर उसमें 
उपकार या एहसान का भाव किसी ओर न रहे, या फिर 
दान देने-लेने की प्रथा उठाकर खावल्म्बन की प्रणाली 
डाली जाय । वर्तेमान दाताओं ओर सि्लुकों का वर्तेमान 
असाभाविक और उद्देग-जनक सम्बन्ध किसी तरह वांछ- 
सीय नहीं । 

भिक्षक भी कई प्रकार के हैं। पेटार्थी, और सेवार्थी- 

बड़े भेद उनके किये जा सकते हैं; फिर याचक 
भिखारी ओर डाकू सिखारी--ये दो भेद भी उनके हो 
सकते । अपने पेट के लिए भीख सांगनेबाले--फिर चाहे 
वे पुराने ढंग के सिखसंगे हो, चाहे नवीन ढंग से चन्दा 
जमा करनेवाले लोग उन्हे पहचानते हैं और चाहें 
तो उन्हे जल्दी पकड़ सकते हैं। सेवार्थो वे हैं जो अपने 
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अंगीकृत कायों और संस्थाओं के लिए सहायता प्राप्त करते 
हैं। अपने भरण-पोषण माजन्न के लिए वे संस्था से खर्च ले 
लेते हैं। याचक भिखारी वे जो गली-गली चिल्लाते और गिड़- 
गिड़ाते फिरते हैं; और डाकू भिखारी वे जो मुडचिरे होते 
हैं, अथवा अखबारों में बदनामी करने की धमकी दे-देकर, 
या आन्दोलन मचाकर रुपया हड़प लेते हैं । 

दाताओं को चाहिए कि थे स्तुति से प्रभावित और 
निन्‍्दा से भयभीत होकर दान न दें । कार्य की आवश्य- 
कता, श्रेण्तता और उपयोगिता तथा कार्य-संचालक« की लगन, 
प्रामाशिकता, ज्यवस्थितता और योग्यता देखकर धन 
पिया करें । मिखारियों को चाहिए कि दाता को पहचानकर 
उसके पास जायें, आवश्यकता हो तभी जायेँ। दाताओं 
ओर मिखारियों के लिए नोचे लिखे कुछ नियम लाभकारी 
साबित होंगे-- 


दाताओं के लिए--- 


( १ ) देश, काल और पात्र को (देखकर दान दें । 
(२ ) जो देना हो खुशी-खुशी दें-बेसन से था जबर- 
दस्ती कुछ न॑ दें । ेृ 
( ३) आजकल देश-हित और समाज-सुधार के कार्मों 
'में ही घन लगावें । 
(४) दान देने के पहले भित्तुक को परख लें ।यह जाँच 
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लें कि वह अपने, अपने कुटुम्बियों के, आश्रितों के लिए 
सहायता चाहता है, या अपने अंगीकृतकाये के लिए, 
अपनी संस्था के संचालन के लिए चाहता है । फिर 
व्यक्ति और कार्य की जैसी छाप उनके दिल पर पड़े बेसी 
सहायता करनी चाहिए । । 

(५ ) हर आगन्तुक की सीधे सहायता करने के 
बजाय यह अच्छा है कि एक-एक काये के लिए एक-एक 
विश्वसनीय प्रधान चुन लिया जाय और उसकी माफेत 
सहायता दी या दिलाई जाय । 

( ६ ) जहाँ-जहाँ दान दिया जाता है वहाँ उसका उप- 
योग कैप्तानक्या होता है, इसकी जाँच-परताल दाता को 
हमेशा कराते रहना चाहिए ओर आवश्यकता जान पड़े तो 
बिना माँगे भी सहायता करनी चाहिए । ह 

( ७ ) इतनी बातों की जाँच होनी चाहिए--प्राप्त घन 
का हिसाब ठीक-ठीक रक्‍्खा जाता है या नहीं; खर्च-बचेः 
में किफायत से काम लिया जाता है या नहीं; काये के 
अलावा व्यक्ति अपने ऐशो-आराम मे तो खर्च नहीं कर 
रे हैं न । 

( ८ ) दाता भिखारी का अनादर न करे । स्नेह के 
साथ उसकी बा सुने ओर मिठास से उसको उत्तर दे। 
इन्कार करने मे भी, जहाँतक हो, रुखाई से काम न लिया 
जाय । यह नियम सेवार्थी पिखारियों पर लागू द्वोता है; 
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पेटार्थी या डाकू भिखारी पर -नहीं-उनको तो भिक्षा, दान 
या सहायता देना घर की लक्ष्मी को कूड़े पर फेंकना है।., 


मिखारियों के लिए--- 

(१ ) केवल सावेजनिक कार्य के लिए ही मित्ताः 
माँगने जाय॑ । शी 

( २ ) अपने खर्च-वर्च के लिए किसी व्यक्ति से छुछ 
न माँगें--संस्था या अपने अंगीकृत काये पर अपना बोम: 
डाले और सो भी उतना ही, जितना भरण-पोषण के लिए 
अति आवश्यक है। भूखों मरने की नौबत आने पर भी 
अपने पेट के लिए किसी के आगे हाथ न फलावें ।' 

( ३ ) जब वह भिक्षा माँगने निकला है, तब मानः- 
अपमान, आशा-निराशा से ऊपर उठकर दाता के पास 
जाय । सहायता मिल जाने पर हपे से फूल न उठे, न मिलने 
पर दुखी न हो । मिल जाने पर दाता को धन्यवाद अवश्य 
दिया जाय; पर न मिलने पर तनिक भी मुँमलाहट न 
दिखाई जाय-उसे कोंसना तो अपने को भिच्ुक की श्रेष्ठता 
से गिरा देना है । है > 

( ४ ) भिक्षा माँगने तभी निकले जब काम बिल्कुल 
अडू ही जाय । हा हे 

-( ५ ) धन के हिसाब-किदाब ओर खच-बच में 
बहुत चौकस और सावधान रहे । कार्य-संचालन में प्रमाद 
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या आलस्य न क्क्रे | अन्यथा उसका भिन्षा साँगने का 
अधिकार कम हो जायगा | 

( ६ ) दाताओं पर प्रभाव जमाने के लिए आडम्बर 
न रे । उन्हें फुलसाने के लिए व्यर्थ की तारीफ न करे। 
डराकर दान लेने का तो स्वप्त मे भी खयाल न करे | 

( ७ ) अपने कार्य मे जिन-जिन लोगों की रुचि हो 
'जनन्‍्हीं के पास सहायता के लिए जाय ।' 

( ८ ) यह सममे कि संस्थायें और कार्य घन के बल 
पर नही, हमारे त्याग, तप और सेवा के बल पर ही चल 
सकती है | और यदि तप ओर सेवा न होगी तो धन भोग- 
विलास की सामग्री बन जायगा। स्थायी कोष बनाने के 
(लिए घन संग्रह करने किसी के पास न जाना चाहिए | 

मेरा खवाल है कि यदि दाता ओर भिखारी दोनों इन 
बातों का खयाल रखते रहेगे तो न कोई अच्छा कार्य धन 
के अभाव में बिगड़ने पावेगा, न धन का दुरुपयोग होगा, 
न दाता ओर भिखारी को परस्पर निन्‍्दा या तिरस्कार करने 
का अवसर ही आवेगा । आदश दाता और आदशे भिखारी 
जिस समाज में हो वह घन्य है। वह समाज कितना ही 
'पीड़ित, पतित, पिडड़ा हुआ हो, उसका उद्धार हुए बिना 
'रह नहीं सकता | 
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|| स कार्य से व्यक्ति और समाज को दुःख 

पहुँचता है, उनकी हानि होती है, उसे 
पाप कहते हैं और जिस काम से उन्हें सुख मिलता है, 
उनका लाभ होता है. उसे पुएय | जिस काम से केवल 
व्यक्ति की हानि होती है वह व्यक्तिगत पाप, जिससे समाज 
की हानि हो उसे सामाजिक पाप, और जिससे राष्ट्र को 
नुक़सान पहुँचता हे वह राष्ट्रीय पाप है। पाप का फल 
अधोगति के सिवा दूसरा नहीं हो सकता | इसलिए पाप 
करने की खाधीनता मनुष्य को नहीं दी गई है । फिर भी 
व्यक्तिगत पाप करने में मनुष्य जितना स्वाधीन हो सकता 
है उतना सामाजिक पाप करने में नहीं, खओौर जितना सामा- 
जिक पाप करने में वह खतंत्र समझा जा सकता है उतना 
राष्ट्रीय पाप करने में नहीं । क्योंकि व्यक्तिगत पाप के फल 
से खय॑ उसकी अपनी हानि होती है, लेकिन सामाजिक 
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और राष्ट्रीय पाप से सारे समाज और राष्ट्र को हानि पहुँ- 
चती है। जैसे मेले कपड़े पहनना, या कच्ची रोदी खाना, 
व्यक्तिगत पाप है क्योंकि इससे जो बीमारी पेदा होती 
है उसका फल प्रधानतः उस व्यक्ति को ही भोगना पड़ता है | 
परन्तु व्यभिचार एक सामाजिक पाप है, क्योंकि, इससे सारे 
समाज की जड़ खोखली होती है । इसी प्रकार विदेशी 
चेस्तु का व्यवहार राष्ट्रीय पाप है, क्योकि, इससे राष्ट्र सें 
डुबलता आती है। ज्यों-ब्यो मनुष्य, के बुरे कर्मों का फल 
अधिकाधिक लोगों को भोगना पढ़ता हो त्यों-त्यों उनके बुरे 
कामों की खतन्‍्त्रता कम होती जाती है। मलुष्य ने ही 
अनेक प्रकार के अनुभवों और व्यवहारों को देखकर अच्छाई 
और बुराई के अनेक नियम बना दिये है, जिन्हें हम पाप 
या पुएय अथवा नीति और अनीति के नियम कहते हैं | ये 
इस उद्देश्य से बनाये गये हैं कि व्यक्ति, समाज और राष्ट्र 
की उन्नति हो, उन्हें सुख पहुँचे, वे पूणता को प्राप्त करें। इल 
नियमों की सबसे श्रे.्ठ कसौटी यह है कि मनुष्य खुद खतंत्र 
ओर सुखी रहे; परन्तु दूसरे की खतन्त्रता ओर सुख में 
उसके कारण कमी न,हो। अर्थात्‌ मनुष्य न केवल अपनी 
खतत्त्रता और सुख की रक्षा करे, बल्कि दूसरों की सुख- 
सतन्त्रता को भी उतनी रक्षा करे, इसी का चाम है संयम ।' 
संयम खतन्‍्त्रता का मूल है | जो मलुष्य जितना ही अधिद्ध 
संयमी होता है वह उत्तना ही अधिक खतम्त्र हो सकता है। 
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- क्योंकि वह जितना ही अधिक औरों के सुख, सुविधा और 
खतम्त्रता का विचार रखेगा उतना ही दूसरे उसके सुखादि 
. का खयाल रखेंगे और इससे उसकी खर्तंत्रता अपने आप चढ़ 
.. जाती है। संयम-द्वीव खतन्त्रता उच्छु खलता ओर अन्त को 
अत्याचार में परिणत हो जाती है और उसका आगे चल- 
कर परिणाम होता है यह कि मलुष्य -को अपनी सारा 
: “खतन्‍्त्रता खो देनी पढ़ती है । 
, __- स्वाघीनता में मलुष्य पाप कम करता है, पराधीनता 
«. अं अधिक | क्योंकि खाधीनता मे मड॒ष्य का जीवन उतना 
_  आत्म-दीन नहीं होता, जितना पराधीनता में होता है 
खाधीनता में भले-छुरे की जिम्मेवारी खुद उसीपर होती हद 
पराधीनता में दूसरे पर | सल॒ष्य पाप तब करता है जब पुण्य 
करते हुए उसे हानि होने लगती है। जब सच बोलने से 
हानि होती है, तो मलुष्य मूठ बोलंकर लाभ उठाने को तट 
करता है।जब न्यायोचित सांधनों छाण मंडप अपनी 
आकाज्षाओं की. पूत्ति नहीं कर पाता, तब वह बुरे माय का 
अनुसरण करता है। यदि किसी समाज में युवकों को 
कन्यायें न मिलती हों, विधवाओं को ज़बदस्ती विवाह से 
>शेका जांता हो, तो वहाँ व्यमिचार फैलना खाभाविक हो 
जाता है.। जिस राज्य में कृत्रिम वन्धनों छारा मडना है 
' सरह जकड़े दिया गया है कि उसे सच बोलने तक म॑ भय 
' भाद्म होने लगता है. तब उसमें उस. राज्य को उखाड़ 
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फँकने के भाव प्रबल होने लगते हैं । मनुष्य पाप दो कारणों 
से करता है--एक तो संयम का महत्व न सममते से 
अथीत्‌ दूसरों की स्वाधीनता और सुख्ल का खयाल न रखने 
से, और दूसरे अपनी खाघीनता के अपहरण से, अथात्‌ 
अपने न्‍्यायोचित अधिकारो के अनुसार बतने की सुविधा 
न रहने ले । दोनों बातों का एक ही निष्कपं मिकलता है . 
कि खतन्‍्त्रता के अपहरण से मलुष्य पाप में प्रवृत्त होता 
है । जिसकी खतन्‍त्रता छीन ली गई है, वह भी पाप करने 
लगता है और जो खतन्‍्त्रवा का अपरहण करता है, वह्‌ 
भी पापी हो जाता है। पीड़ित ओर पीड़क दोनों पापी होते 
हैं। पीड़ित भयभीत रहता है, इसलिए गुप्त पाप करता है। 
पीड़क उद्धव होता है, इसलिए अत्याचारी बनकर विधान 
ओर क़ानून फे नास पर पाप को पुणय का रूप देकर पाप 
करता है | पीड़ित की आत्मा दब-दबकर पाप करती रहती 
है, पीड़क खुल-ख़ुलकर पाप करता है। पीड़ित एक समय 
के बाद जागहक होता है और साहस एकत्र करके पीड़क 
के खिलाफ वग्गावद पर उतारू हो जाता है; पर पीड़क 
पीड़ित और पतित होने के पहले सहसा नहीं उठ पाता । 
पीड़ित पापी सहसा उठ सकता है; पीड़क पापी नहीं । इस- 
लिए कहा गया है कि पीड़क बनने से पीड़ित बनना कहीं 
अच्छा है । पर सच पूछिए तो पीड़र और पीड़ित दोनों 
बनता, या बने रहना, पाप हैं। पीड़ित बने रहकर मलुष्य 
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खुद अपने प्रति पाप करता है, बल्कि, पीड़क को पीड़क 
बना रहने देकर, उसके पापों में सहायक होता है। इस 
दृष्टि से दुहरा पापी है । गुलामी सबसे बड़ा पांप है । 
भारत आज दुनिया में सब से बड़ा पापी है; क्योंकि 
वह सब से बड़ा गुलाम है | दुनिया के इतिहास में ऐसा 
कोई उदाहरण नहीं मिलता क्वि इतना बड़ा विशाल देश 
इतनी सदियों से शुलाम बना आ रहा हो और चारों तरफ़ 
से इतता जकड़ा हुआ हो क्रि कहीं से भी मिस्तार की गुंजा- 
इश नहीं मातम होती । बड़ों-बड़ों की अक्कल शुम हो रही 
है । यदि काक-दृष्टि से देखें, यदि कऋष्ण-पक्ष का अवलोकन 
करें, तो दुनिया का कोई ऐसा पाप नहीं, जो यहाँ काफ़ी 
मात्रा सें न दिखाई देता हो। मिस सेयो ने हमारे कुछ 
पापों के नाम गिनाये तो हम बिगड़ पड़े ओर उसे कोसने 
लगे | 'अबल्ाओं का इन्साफ़' देखकर उसपर घुणा अकट 
करने लगे । पर जबतक उनमें लिखी आधी बातें भी सही 
हैं, और हस उन बुराइयों को दूर करने के लिए आशण-पर 
से उद्योग नहीं, करते, तबतक हम अपने पापों से कैसे छूट 
सकते हैं ९ अवलाओं के इन्लाफ़ की बातों पर झुझे सहसा 
विश्वास नहीं हुआ, पर एक मित्र ने कहया--ये सब घुरा- 
इयाँ में राजपूताने के किसी भी एक ही नगर में दिखा 
सकता हैँ ।” राजस्थान की समस्‍यायें! शीषेक एक लेख में 
मेंने व्यभिचार को भी स्थान दिया था। इसपर एक 
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आदरणीय मित्र ने कहा-डपाध्यायजी, आपसे अभी' राज- 
'यूताने के देह्वातों को नहीं देखा है । शहरों की घुराइयों से 
हम देहात का अन्दाज़ नहीं लगा सकते।? यह लेख में एक 
देहात में बेठकर लिख रहा हूँ, जो कि रल्वे-स्टेशन से बीस 
मील दूर है। इस तरफ से ब्राह्मण-पेश्यो के घर की कथाओं 
और लीलाओं को सुनता हूँ,तो सिर चक्कर खाने लगता है। 
घर और कपड़ों की खच्छ॒ता तो मानो इनसे डरती है | इधर 
बारह-चौदह वर्ष के लड़को की शादी करने का आस रिवाज 
है । लड़कियों की उम्र लड़कों से बहुधा बराबर या बड़ी 
होती है; इसलिए, कहते हैं, अधिकांश लड़कपन सें बिगड़ 
जाती है | विधवायें मानों शुरडों ओर व्यभिचारियों की 
सम्पत्ति समभी जाती हैं | घर ही में अनथथ होते देखे जाते 
हैं। पच्चीस फ्री सदी विधवायें साफ-पाक सानी जाती हैं । 
बाल-विघवाओ की संख्या दिन-दिनव बढ़ती जा रही है । 
“गर्भपात की बातें आये दिन कानो पर आती रहती हैं । 
इसी गाँव के सम्बन्ध की कुछ ऐसी वीमत्स घटनायें में 
जानता हूँ, जिन्हें देखकर मनुष्य का सिर नीचा हो जाता 
है और हिन्दू-धर्म की छाती पर जो वे झस्यु-प्रहार ही के 
समान हैं । पर उन सब बातों का उल्लेख करके में दूसरा 
अबलाओं का इन्साफ! लिखना नहीं चाहता। जिसको 
आंखें, हृदय और बुद्धि है,बे ऐसी घटनायें देखकर चुप नहीं 
अठ सकते । जो लोग इनकी ओर आँखें मूँदे हुए है उनसे 
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सें कहूँगा कि इस तरह ठण्डे दिल से अपना और अपनी 
जाति का सर्वेताश न करो । इन पापों की ज्याला तो तुम्हें 
जड़-मूल से भरप्र कर देगी । जिन लोगों ने इन बुराइयों 
को नीति-अनीति के दायरे से उठाकर कुदरत के कानून के 
दायरे में. ला रक्खा है, उनसे में कहता हूँ-कामान्घता की 
वेदी पर मनुष्य-जाति के कई सदूगुणों और सद्भाषों की 
आहुति क्यों करते हो ? जो धीमे सुधारक हैं, उनसे कहना 
चाहता हूँ कि बुराई सचमुच बुराई है तो फिर उसे एकाएक 
निकाल डालने में हिचकरिचाहट क्यों ? परदा यदि बुराई है 
और परदे में यदि कई घुराइयाँ छिपी रहती हैं, तो घर के 
बड़े-बूढ़ों के लिहाज से उसे हस कबतक सहन करते चले 
जाये ? जाति और राष्ट्र की बर्बोदी की ओर हम देखें, या 
बड़े-बूढ़ों की नाराजगी की ओर ? समष्टि के हित के सासने 
क्या हमें व्यक्ति की कल्पित प्रसन्नता को खो देने के लिए 
तेयार. न रहना चाहिए ? हमारी सहृदयता क्‍या तक़ाजा 
नहीं करती ,कि हम समाज की विधवाओं की रक्षा, सघ- 
वाओं के सतीत्व की रक्षा और नवयुवकों को ऐसी सानखिक 
यातनाओं से बचाने के .लिए अपनी व्यक्तिगव असुविधाओं 
को ताक पर रख कर उनके लिए दौड़ पड़ें ! 

- अनिकों और रईसों में व्यभिचार का कारण है विषय- 
तृष्णा के कारणों, की बहुलता और उसकी ढ॒प्ति के साधनों 
की कमी; मध्यसब्ग के लोगों की व्यभिचार-प्रवृत्ति का 
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कारण है दरिद्रता । एक बड़े राज्य के चीफ मेडिकल आफी- 
सर ने उस दिन कहा कि आम लोगों के व्यभिचार के मूल 
कारण की खोज में जो में निकला तो पता लगा कि आम- 
दूनी की कमी और आवश्यकताओ की वृद्धि इसका मुख्य 
कारण है | बुमुन्षित: किन्न करोति पाप॑? दरिद्रता अनेक 
अनर्थो की जड़ होती है । भारतवर्ष मुसलमानों के समय 
में चाहे पराधीन हो गया हो, पर द्रिद्र नहीं हुआ था | 
लेकिन इस आंग्रेजी राज्य में तो सोलह आना पराधीन 
ओर बीस आने दरिद्र भी हो गया है। जिस देश के ग़रीब 
लोग गोबर में से अनाज चुनकर पेट पालने पर मजवूर 
होते हैं, उसकी दरिद्रता की करुण-कथा किस लेखनी से 
लिखे ? वहां यदि छ्वियो को अपना सतीत्व चुराकर बेचना 
पड़े तो कौन आश्चरय की बात १ आश्चर्य की बात तो यह्‌ 
है कि इन बुराइयों से हमारे दिल को जैसी चाहिए चोट 
नहीं पहुँचती । अपने सुख और आराम्त की चिन्ता या घुन 
मे अपने पड़ोसी का करुण-ऋन्‍दन हमारे काम्तो तक नहीं 
पहुंचता | हम व्याह-शादियों में, अपने ऐश-आराम में, 
तथा सासले-सुक्तदमो से हज़ारों रुपया पानी को तरह बहा 
देगे। पर ग़रीबों की ग़रीबी दूर करने के लिए, विधवाओं 
के धर्म की रक्षा के लिए खादी न पहनेंगे-- खादी के लिए 
रुपया न देगे ! एक ओर घन-वैभव को. ऐश-आराप्त में 
लगाकर हम अपने आस-पास विषय-भोग का और उसके: 
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'फल-स्वरूप व्यभिचार का वायु-मण्डल निर्माण करते हैं, 
और दूसरी ओर अपने पड़ोसियों को दरिद्र बनाकर या 
बना रहने देकर उन्हें व्यभिचार के लिए मजबूर करते है। 
इस तरह हम दुह्देरे पापी बनते हैं । 
जो अच्छा काम स्वेच्छा-पूवेक किया जाता है वह 
भूषण होता है, और जो दूसरों के दवाव से किया जाता है 
वह दूषण की सीम। को पहुँच जाता है । यदि कोई अपनी 
खुशी से विवाह नहीं करता, तो इससे उसे सब तरह लाभ 
पहुँचता है । यदि कोई किसी के दबाव या संकोच से विवाह 
नहीं करता, तो उसमें छिपे-छिपे पाप करने की छुबृत्ति पेदा 
होने का भय रहता है। स्वेच्छापूर्वक किये गये पाप के प्राय- 
ख्वित्त से मनुष्य की आत्मा का विकास होता है। परन्तु 
वल्ल-पूर्वक दिये गये दश्ड से उसका तेजोनाश होकर आत्मा 
दब जाती है । इसी प्रकार जो दरिद्रता खुशी-खुशी प्राप्त की 
जाती है वह सनुष्य के लिए मूषण-रूप होती है; परिस्थिति 
से दबकर इच्छा के विरुद्ध जो दरिद्रता अख्त्यार करनी 
पढ़ती है, वह मनुष्य के पतल का कारण होती है । महा- 
त्माजी, लोकमान्य, सालबीयजी, लालाजी, नेहरूजी, देश- 
बन्धु तथा उनके सेकड़ों अछुयायी जिन्होंने स्वेच्छा-पूर्वक 
द्रिद्रता अंगीकार की, उनमें तथा भारत के करोड़ों लोग 
जिन्हें प्लिटेन की व्यापारिक छूटनीति ओर आसुरी साम्राज्य 
वादिता ने राह का मिखारी बना दिया है, उन्तमें जमीन 
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आससान का अन्तर है। सच्चा धनी वह है जिसने घन का 
ठोकर मार दी, या धन को दीन-ढुखियों को सेवा में लगा- 
कर खुद निधेन की तरह रहता है । वह तो धन का शुलाप्त : 
है. जो धन को बटोर-बटोरकर अपने ही सुख-चेन मे 
लगाता है । धन का दूसरा नाम है भय । जिसको निर्भय 
होना हो वह निर्धन बनना सीखे । जिसकी तेजखी वनना 
हो, वह दरिद्रता का त्रत धारण करे | सारत का वेश्य-समु- 
दाय आज इसीलिए दव्बू और कायर बना हुआ है कि 
उसे धन को बटोरकर रखने का असीम लोभ है । यूरोप 
के वेश्य जो सेना और सत्ता की सहायता से त्तीस करोड़ 
भारत-वासियों को पद-दलित करके उत्तके जड़-समूल को 
मिटाने का पाप कमा रहे है । उसका कारण है उनका धन- 
लोभ । इसलिए श्री शंकराचाये ने कहा है--- 


“अरथमनथभावय नित्य 
नास्ति ततः सुख लेदः सत्यम्‌ । 
परन्तु धन का लोभ एक बात है, ओर मनुष्य की साधा- 
रण आवश्यकताओ के लिए धन की पर्याप्तता दसरी बात । 


द्रिद्र उस मनुष्य को कहते है, जिसके पास अपनी साधा- 
रण आवश्कताओ की पूति के योग्य धन या धन के साधन ८ 


हो । भारत इस अथ में आज कंगालों का घर बना हुआ है ! 
आज यहां सोलहोंआने दरिद्रनाशयण का निवास है। 
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. लक्ष्मीनायण की नहीं,अब यहाँ द्रिद्रवायण की पूजा होनी 
चाहिए । 

इस इतने विवेचल से हम इस नतीजे पर पहुँचते हैं 
कि हमारे सबसे बड़े तीन पाप हैं--( १ ) दरिद्रता, ( २ ) 
व्यभिचार, (३) पराधीनता | द्रिद्रता से व्यभिचार फोलता 
है ओर पराधीनता द्रिद्रता का मूल कारण है । इस परा- 
धीनता से छुटकारा बिना न पूरी तरह दरिद्रवा ही दूर हो 
सकती है, न व्यभिचार ही । व्यभिचार हमारा सामाजिक 
पाप है, दरिद्रता राष्ट्रीय पाप है, और पराधीनता मानवी पाप 
है। इस त्रिविध पाप की एकमात्र ओषध है खाघीनता । 
आइए, इसी की प्राप्ति में हम अपनी सारी शक्ति लगावें ! 
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?, विवाद 
२. विवाह-संस्क्रार 
बे 


३. नव-दम्पती के लिए 
४. पलत्नीव्रत-घर्थ 


[8] 
विवाह 


क्‌ संत ऐसा चलता हुआ देख पड़ता है किः 
स््री-पुरुषों को विवाह. के बन्धन में बँधने' 
द की आवश्यकता ही नहीं । यह इच्छा-ठप्ति का विषय है-- 
जैसा मौक़ा पड़ जाय, इच्छा ठ॒प्त कर ली जाय । ऊछ लोगः 
ऐसा भी मानते हैं कि विवाह तो एक प्रकार का पतन है, 
आदश अवस्था तो स््री-पुरुषों की एक मात्र ब्रह्म चय-सय: 
जीवन ही है । ऐसी हालत में यह आवश्यक है कि विवाह 
के रहस्य को हम लोग अच्छी तरह सममझ लें । 
विवाह के मूल पर जब मैं विचार करता हैँ. तो मुमे: 
'* ऐसा साह्म होता है कि आरम्भ में विवाह शारीरिक सुख 
अथवा इन्द्रियाराधन के लिए शुरू हुआ। सेंड तो सबको 
मानना हो होगा कि खी और पुरुष में एक अवस्था के 
बाद एक कोमल विकार उत्पन्न होने लगता है, जो दोनों 
को एक दुसरे की ओर खींचता है। एक अवस्था के बाद 
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यह विकार लुप्त हो जाता है। भेरा खयाल है कि 
आदिस काल में खी-पुरुष इस विकार की ठप्ति खतंत्र रूप से 
कर लिया करते थे--विवाहनबंधन में पड़े विनादी वे 
परस्पर अपनी भूख बुझा लिया करते थे । पर जब कीटु- 
स्विक और सामाजिक जीवन आरम्भ हुआ, तब सनुप्य को 
ऐसे सम्बन्धों का भी नियस बना देना पड़ा: अथवा, यों 
कहिए कि, जब उसने इन उच्छू खलताओं फे दुष्परिशामों 
को देखा, तव उसकी एक सीमा बांधना उचित ससमा 
ओऔर वही से कौटुम्बिक जीवन की शुरुआत हुई । एक स्त्री 
का अनेक पुरुषों से और एक पुरुष का अमेक च्ररियों से 
सम्पक होते रहने से गुप्त रोग फेलने लगे होगे । मंतान- 
पालन ओर संतति-स्नेह का प्रश्न उठा होगा । विरासत की 
'समस्या खड़ी हुई होगी । तव उन्हें विधाह-व्यवस्था ऋरना 
लाजिसी हो गया । विवाह का उद्देश्य है एक री का एक 
पुरुष के साथ सम्बन्ध रखना । इसके विपरीत अवम्धा का 
नाम हुआ व्यसिचार । उन्हें ऐसे उपतियम भी बनाता पड़े 
जिससे कारणवश एक पुरुष का एकाथिक स्री से अथवा एक 
स्री का एकाधिक पुरुष का सस्व॒न्ध करना जायज समझा 
गया। विवाह-संस्कार होने के पहले जी पुरुष का परस्पर 
शारीरिक सम्बन्ध हो जाना व्यसिचार कहलाया | इसी 


भरकार विवाहित स्त्री-पुरुष का दूसरे स्री-पुसषो स ऐसा 
सम्बन्ध रखना भी व्यभिचार हुआ | 
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.. .-. फिर जब मलुष्य ने देखा कि यह सीमा बांध देने 
. पर तो लोग विषय-भोग में मस्त रहने लगे, . तब उसने 
- तजवीज्ञ की कि विवाह इंद्रिय-ठमि के लिए नहीं, संततिः 
. हप्पन्न करने के लिए है। खी-पुरुष तभी सम्भोग करें, जब 
: उन्‍हें संतति. की इच्छा हो । फिर जैसे-जैसे मनुष्य, जाति 
* का अनुभव बढ़ता गया, विचार-दृष्टिं विशाल होती गई, 
- जैसे-तैसे उसके जीवन का आदश भी उंचा उठता गया. 
_. अब मनुष्य की विचारशीलता इस हवस को पहुँची है 
'कि विवाह न शारीरिक छुख के लिए है,. न संतति. उत्पन्न 
करने के लिए है, वह तो आत्मोन्नति के लिए हे । सुख, 
तृप्ति और संतति उसका परिणाम: भले ही हो, वह उद्देश्य 
.. नहीं । ड्स ड्द्देश से जो'गिर गया वह शारीरिक सुख, 
: इन्द्रियवृप्ति और संतति पाकर रहें गया--आगे न बढ़ 
सका । अब्न तो श्रेष्ट विवाह: बह कहलाता है, जो दोनों को 
अपने जीवन-काय को. पूरा करने में सहायक हो; योग्य 
बर-बधू वे कहलाते हैं; जो विकार के अधीन. होकर.' नहीं 
बल्कि समान पदेश्य और समान | प्रेरित होकर- 
- विवाह करते हैं । ऐसे विवाह के रास्ते में जाति, ध्म-मत 
घन, ये बाधक नहीं दी तह 7 
जाति, धर्म-मत आदि की विचार विवाह के सम्बन्ध 
मे करता कोई आतंक आवश्यकता नहीं है। यह तो 
: क्रौदुम्बिक या सामाजिक जा का प्रश्नहै, जो कि आ- 
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व्मिक आवश्यकता के मुकाबले में वहुत गोण वस्तु है । जो 
विवाह इंद्रिय-तप्ति और कोटुम्बिक सुविधाओं के लिए 
किये जाते हैं, वे कनिष्ट हैं, और उनके विपय सें इन सव 
बातों का लिहाज रखना अनिवाये हो जाता है । 
फिर भी व्यसिचार से विवाह-संस्कार से पहले ख्री- 
पुरुषों के ऐसे सम्बन्ध हो जाने अथवा विवाहोपरांत ऐसे 
अनुचित सम्बन्ध करने से--तो यह कनिष्ठ प्रकार का 
विवाह श्रेष्ठ ही है। व्यमिचार की खतंत्रवा सामाजिक 
और नेतिक अपराध इसलिए है कि अब सनुष्य-जाति 
उन्नति की जिस सीढ़ी पर पहुँच चुकी है उससे वह उसे 
पीछे हटाती है--आजतक के उसके श्रस, अलुभव ओर 
कमाई पर पानी फेरती है। भनुष्य-जाति अपनी इस 
अपार हानि को कदापि सहन नहद्दी कर सकती | अपनी 
इसी संस्कृति की रक्ा के निमित्त सनुष्य को विवाह को 
यहाँ तक तियसित करना पड़ा कि खपत्ीी से भी तियम- 
विपरीत सम्भोग करने को व्यभिचा[र ठहरा दिया--अचब तो 
विचारको को यह धारणा होने लगी है कि आत्मिक उद्देशो 
की पूर्ति के लिए जो विवाह किये जाते हैं उनमे स्री-पुरुष 
यदि संयंभ न रख सके तो वह भी एक प्रकार का व्यमि- 
चार ही है । 


-शछप 


[* | 
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श्र ज चि० वहन" के विवाहोत्सव के उप- 
लक्ष्य में वर-वधू को ही नहीं, आप समस्त 

_ लपस्थित महानुभादों को थहें निबन्ध भेट करता हूँ । 
विवाह में कन्या के रिश्तेदार कन्या की दहेज--अपने प्रेम 
की भेट--देते हैं | विवाह में उपस्थित रिश्तेदार जिनके घर 

विवाह होता है, उनकी कुछ च डंडे मे करते ह-विवाह- 

कार्य सें यथाशक्ति सहायता करते है । सेंने बहन'*““**“को 

अपनी तरफ से भेट देते का और उसके त्रिवाह में सहायता 

देने का यही सबसे अच्छा तरीका सोचा कि आप लोगों 
के सामने यह निवेदन करू कि विवाह-संस्कार वास्तव में 

' कया वस्तु है और उसका वत्त मान रूम के हो गया है.। 
घन वा आभूषण के रूप में अस्थायी भेट देने की “अपे-क्षा 
यह सेट अधिक स्थांग्ी है । और पहली की बनिस्वत यह 
दूसरी भेट ही मेरे पास है भी । पहली के न होने ,का मुझे 
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ज़रा भी अफसोस नहीं। दूसरी के होने की खुशी - 
जरूर है । 

विवाह-संघ्कार हम हिन्दुआ का बहुत श्राचीन संस्कार 
है । सोलह संस्कारों में एक है | युदस्थाश्रस का फाठक हैं । 
जो कन्या या युत्रक गृहस्थाश्रम में प्रवेश करना चाहता दे, 
उसके लिए विवाह-संस्कार आवश्यक है। जो कन्या या 
युवक भह्मच्य-पूवेक सारा जीवन व्यतीत करना चाहते हैं 
उनके लिए यह आवश्यक नहीं है | विवाह के मुख्य उद्देश 
सेरी समझ के अनुसार इतने है--- 

१ कुदरती इच्छा को पूर्ति । 

२ धर्म का पालन । 

३ समाज का कल्याण । 


अब हम क्रम से इन पर विचार कृरें-- 


४ 


कुठरती इच्छा की पूर्ति 


एक अवस्था से लेकर एक अवस्था तक स्त्री और पुरुष 
दोनो के सन में विवाह करने की इच्छा पैदा होती है. और 
रहती है । उस अवस्था में कुदरत चाहती है कि स्री-पुरुष 
एक साथ रहकर जीवन व्यतीत करें । समाज-शाद्धियों ने 
यह अवस्था लड़की के लिए १५---२० से लेकर ७०---४५० 
तक और लड़के के लिए २५-३० से ले कर ५०-५५ तक 
बताई है। हसारे प्राचीन आचारयों ने भी २५ वर्ष तक 
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तरद्नाचय का पालन करने के बाद ही ग्रहर्थ-जीव्रन व्यतीत 
करने का नियम बताया है । कन्या की अवस्था जब २० 
के आस-पास और ब्रह्मचारी की २५ के आस-पास हो 
तब उनके माता-पिता को उचित है कि वे उनकी इच्छा को 
जानकर सम-गुण-शील वर-वधू को देखकर विवाह-सं- 
स्कार कर दें । यदि वे अह्मचर्य-पूर्वक ही रहना चाहें तो 
उन्हें रहने दें । जबरदस्ती विवाह-पाश में न बाँधें। जिसकी 
इच्छा हो वह विवाह कर ले, जिसकी इच्छा हो वह बह्य- 
चारी बनकर रहे--यह नियम सबसे अच्छा है। इस 
नियम का पालन करने से ही कुदरत की इच्छा की पूर्ति हो 
सकती है--विवांह का पहला उद॒श पूर्ण हो सकता है । 


घूस का पालन 


घर्म का अर्थ है. लौकिक और पारलोकिक उन्नति का 
साधन । दुसरे शब्दों में कहें तो शारीरिक, मानसिक ओर 
आत्मिक उन्नति का साधन। या यों कहें--धर्म वह मार्ग है 
जिसके द्वारा मनुष्य खुद सुख प्राप्त करता हुआ ओरों को 
था की भाषा यद्यपि जुदी-जुदी 


सुखी बनाता है । तीनों अ 

९ ९ ७ 
है तथापि मूल भाव एक ही है--खार्थ और परमाथ दोनों 
की साधना। खार्थ व्यक्तिगत होता है और परमार समाज- 


गत । मनुष्य जब अपने अकेले का विचार करता है तब 
वह स्वार्थी होता है । जब वह औओरों का भी विचार करता 
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है तंव परमार्थी होता है। वैवाहिक जीवन खार्थ और पर- 
साथ दोनो के लिए है । हम लोगों में यह प्रार्चीच धारणा 
भी चली जाती है कि गृहस्थाश्रम में मनुष्य प्रपंच ओर पर- 
साथ दोनों को साध सकता है। अथात्‌ वित्राह तभी सफल 
माना जा सकता है जब कि विवाहित दम्पती के द्वारा 
इस घर का पालन होता हो, उनके द्वारा खद अपने को 

कुटम्ब को और सारे समाज को लाभ और सुख पहुँचता 
हो । इसलिए हिन्द्रओं में विवाह-बंधन घमं-बंधन माना 
जाता है | हिन्दू वर-वधू विधाह-संप्कार के द्वारा केवल 
अपने शरीर को ही एक दूसरे के अपण नहीं करते हैं. - 
वल्कि अपने सन ओर आत्मा को भी एक कर देते हैँ। - 
यही कारण है कि हमारे यहाँ दो में स एक का वियोग हो 
जाने पर भी दोनो का सम्बन्ध नहीं टटता । सन्‍्तति विवाह 
का हेतु नही, फल है। हेतु है घरम-पालन । ग्ृहस्थ का धर्म 
क्या है १ खयं सुखी रहना और दूसरों को सुखी बनाना । 
गृहस्थ खय सुखी किस तरह रह सकता है ? . 

(१)अपने शरीर को नं.रोग रख कर, अथोत्‌ गृहस्था- 
अस सें भी अह्चये की ओर विशेष ध्यान देते हुए, स्वच्छता 
और आरोग्य के नियमों का पालन करते हुए । 

( २ ) अपने सन को शान्त ओर श्रसन्न रखते हुए, 
उच्च, उदार स्लेहपूरों ओर सुसंस्कृत बनाते हुए । 

६ ३ ) आत्मा को उन्नत बनाते हुए । अर्थात्‌ सब को 

१६२ 


विवाह-संस्कार 


आत्मसरूप देखते हुए; सत्यनिष्ठा, निभेयता, नम्नरता, दया 
आदि सदशुणों का परिचय- देते हुए ।:, यदि एक ही शब्द 
में कहें तो शरीर; मन ,आऔरर आत्मा-तीतों को एक सूत्र, में 
बाँधते हुए अर्थात्‌ जो हमारी-आत्मा'को  कल्याणकरारक 
प्रतीत हो 'वही हमारे मन्-को प्रिय हो और. उसीके साधने 
में शरीर-कृतकार्य हो । जैसे यद्वि किसी ढुःखी या. रोगी को 
देख कर हमारी आत्मा में यह प्रेरणा हुई कि चली इसकी 
कुछ सेवा करें, किसी, तरह. इसके दुःख दूर,करने का प्रय- 
तन करें, तो तुरन्त हमारा सन इस ,विचार से प्रसन्न होना 
चाहिए। और हमारे शरीर को उसके लिए दौड़ जाना 
चाहिए | बल्कि में तो यह भी कहूँगा कि , हमारी आत्मा 
का यह धरम ही होना चाहिए कि रोगी या ढुःखी को देख 
कर उसकी सेवा करने की श्रेण्णा हुए बिना न रहे । जिस 
प्रकार पानी की धारा जबतक अपने रास्ते के गड़हे को 
अर नहीं देती तबतक आगे नहीं बढ़ती, उसी , तरह हमारा. 
यह खमाव घमम हो जाता चाहिए कि जबतक समाज के 
दुःखी-दर्दी की सेवा हमसे न हो हमारा डृंदम- आगे न बढ़ 
सके । यही धर्म-पालन की चरम सीमा है, यही ग्रहस्थाश्रम 
। ईमानदारी से घर्म-पूर्वेक खोपाजित धन,नियम- 
पूर्वक प्राप्त.-सुसन्‍्वति, खद्गुणों से आकर्षित इष्ट-मित्र ये भी 
ते हैं। पर सुख के साधनु.नहीं हैं--ये 


झुख को. बढ़ा सक कल 
तो खुख,की शोभा हैं-एखोने में सुगल्घ हें । 
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शुग-घर्म 
समाज का फल्याएु 
अब यह सवाल रहा कि दूसरे को सुखी फ्रिस तरह 
बना सकते हैं १ दूसरी भाषा में समाज का कल्याण किस 
तरह कर सकते हैं ? मनुष्य जबतक श्रकेला है, विवाह 
नहीं किया है, तवतक वह अपने को ऋकेला समम 
सकता है। व्यक्तिगत कत्त व्यो का ही विचार कर सकता है। 
पर एक से दो होते ही, दूसरे का साथ करते ही, विधाह 
होते ही, वह समाजी हो जाता है। कुठुस्थ समाज का एक 
छोटा रूप है। या यों कहे कि समाज कुटुस्थ का एक बड़ा 
रूप है। वियवाह होते ही अपने दित्त के सयाल के साथ- 
साथ ओर झुटुम्बियों के हित का खयाल ही नहीं, ज़िम्मे- 
दारी भी हमें महसूस करनी चाहिए ।--तो सवाल यह है 
कि विवाहित दम्पती कुट्ुम्च या समाज की सेवा था कल्याण 
नकेस तरह करे ९ इसका सरल ओर सीधा उत्तर यही है 
कि कुद्ठम्व या समाज मे जो खामियाँ हों, जो तकलीएं हों, 
उतको दूर करके । जैसे अगर कोई बुरी रीति या चाल 
पड़ गई हो तो उसे हटाना, खुद उसका पालन न करना 
ओर ओरों को भी सममाना। अगर कोई विधवा था 
विद्यार्थी या अनाथ भोजन-पान की या और किसी तरह 
की तकलीफ पा रहे हो तो उसे दूर करना, उन्तके साथ 
हमददी वताना, उन्हे तसली देना, उनके घर जाना, या 
उन्हे अपने घर लाना, कोई बुरा काम कर रहा हो तो उसे 
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सममाना, बुरे काम से हटाने का यत्न करना, पढ़ने-पढ़ाने 
ओर ज्ञान बढ़ाने के साधन न हों तो उनका प्रचार करना । 
सफ़ाई और तन्दुरुस्ती की ज़रूरत और फ्रायदे सममाना 
इत्यादि-इत्यादि । 

इतना होने पर ही वर-बधू का वित्वाहित होना सार्थक 
हो सकता है | 


वत्तमान रूप 


पर विवाह-संस्कार का वर्तमान रूप हमारे यहाँ इससे 
भिन्न है। केवल यही नहीं कि हममें से बहुतेरे विवाह 
के उद्देश्यों को नहीं जानते बल्कि संस्कार की विधि भी 
बहुत बिगड़ गई है । विवाह-संस्कार मुख्यतः एक धर्म-विधि 
है। पर आजकल उसका घामिक रूप एक क्लवायद मात्र 
रह गई है ओर सामाजिक रूप था लोकाचार इतना बेडोल 
हो गया है कि जिसकी हद नहीं ! विवाह के बाद वर-बधू 
सामाजिक जीवन में प्रवेश करते हैं । इसलिए घम-संस्कार 
के साथ बहुतेरी सामाजिक रीतियॉ--लोकाचार---जोड्कर 
हमने उसे एक जरखा बना दिया है । घा्मिक दृष्टि से 
विवाह-संस्कार में केवल दो ही विधियाँ हैं । पाणिश्रहण 
ओर सप्तपदी । पाण्िग्रहण के द्वारा दम्पती के सम्बन्ध 
की शुरुआत होती है और सप्रपदी अथात्‌ चौकी के 
वह. प्रेम-बन्धन दृढ़ किया जाता है । इसके 
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अतिरिक्त जितमी विधियाँ हैं वे सब अनावश्यक या कम 
आावश्य क हें । बड़े-बड़े भोज--पंक्तियाँ--भारी लेने 
बहुतेरा दहेज, बागवाड़ी, मायरा, आतिशवाज़ो, नाच, 
आदि सामाजिक विधियों केवल लोकाचार है। सामाजिक 
विधियों समाज की आवश्यकता के अज्ठुखार ,समाज के 
घुरीण लोग डालते है। समाज की अवस्था निरन्तर बदलती 
रहती है । वह हमेशा सारासार का विचार करता रहता है और 
अच्छी बातो को ग्रहण तथा बुरी बातो को त्याग करता रहता 
है । इसीसे उसका कार्य-क्रम बदलता रहता है। वह समाज 
के हित की बात ससाज में दाखिल करता है और अहित की 
बात को निकाल डालता है या उसका विरोध करता है। समाज 
के चाल-ढाल में यह अन्तर, यह परिवतन हस बरावर देखते 
है। इसीके बल पर समाज जीवित रहता है और आगे 
बढ़ता है | यही, समाज के जीवन का लक्षण है । चंदेरी 
की पगड़ियोँ गईं, टोपियाँ आई । इटालियन और फैल्ट 
टोषियों जा रही है, ओर खादी-टठोपी आ रही है । अंगरखा 
चला गया, कोट आ गया । जूतियां गई, बूट आये ओऔर 
अब चप्पल आ रहे हैं। ब्राह्मणों की त्रिकाल-संध्या गई, 
एककाल संध्या भी बहुत जगह न रही । अब भी आह्मण 
इश्वरोपासना करते हैं, पर वाहरी खरूप बदलता जा रहा 
है। सोला गया, धोतियों रह गई । छुआछूत का विचार 
कम होता जा रहा है। ब्राह्मणों के घटकर्म गये, भित्षा- 


श्द्दे 
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वृत्ति आई । अब सेवान्वृत्ति नें उसका स्थान-ले लियाः। 
हम जरा ही ग्रीर करेंगे तो मादूम होगा कि हमारा. जीवन 
क्षण-च्णु में बदल रहां है । हमारे समाज की.भीतरी और 
बाहरी अनेक बातों में रूपान्तर हो रहा है ! विवेकपूर्वक 
जो रूपान्तर किया जाता है उससे समाज को लाभ होता 
है, समाज की उन्नति होती है । आँखें मूँदकर जो अनुकरण 
किया जाता है उससे समाज की अंधोगति होती है | व्अत- 
एवं सामाजिक रीति-नीति में देश-क्राल-पान्र को देखकर 
विवेक-पूर्वक परिवततत करना समाज के घुरीणों का कर्तव्य 
है | यह पाप नहीं, पुएय काय है । जिन चालों से घर्म- 
संस्कार का कोई सम्बन्ध नहीं, जिनमें अकारण घन-व्यय 
होता है, सो भो ऐसे ज़माने में जब कि आमदनी के साधन 
दिन-दिन कम होते जा रहे हैं, !जिनसे समाज में दुराचार 
की पृद्धि होती है, उनका सिटाना समाज के धुरीणों और 
हित-चिन्तकों का परम कतंव्य है । पिछले जमाने में, जब कि 
अामदनी काफ़ी थी और इस कारण लोगों को उन रिवाजों में 
आज की तरह घुराई नहीं दिखाई देती थी, उनके कारण 
विवाह की शोभा बढ़ती थी, आज तो 'शोभा? के बजाय वे 
भार-भूत और वरबादी-रूप माछम होते हैं। मैं श्रीमन्तों 
की वात नहीं करता--मुम जैसे ग़रीबों की बात करता हूँ । 
श्रीमन्‍्त वो हमारे समाज में बहुत थोड़े हैं । ग़रीबों की ही 
संख्या ज्यादा है| श्रीमन्‍्तों को उचित है कि वे ग़रीबों का 
१६७ 
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खयाल रक्खें । ग़रीबों को उचित है कि वे श्रीमन्तों का 
अलुकरण न करें । धन की बात छोड़ दें तो भी गालियाँ 
गाना, नाच, परदा, बहुतेरे गहने देना आदि विवाह-विधि 
के साथ जुड़ी हुई रूढ़ियों तथा वाल-विवाह, बहु-विवाह, 
बद्धविवाह आदि भयंकर कुरीतियाँ तो श्रीमन्तों के यहाँ 
भी न होनी चाहिएँ । क्‍या धनी, क्‍या निर्धन, सबको इनसे 
हानि पहुँचती है । अपने जीते-जी शादी देख लेने फरे मोह से 
छोटे वालक-बालिकाओं की शादी कर देना, शक्ति से बाहर 
के करके हैसियत से ज्यादा खई कर डालना, कन्या- 
विक्रय करना-इन कऋमश: अधामिक, अनुचित और जंगली 
करीतियों को मिठाना धनी-रारीब, सबके लिए उचित 

है। बिना लड़के-लड़की की सलाह लिये अपनी भरज़ी से 

शादी कर देना भी बुरी प्रथा है । इससे कितसे ही दम्प- 
तियों को संसार-यात्रा' यम-यातना ऊे समान हो जाती है । 

हमें सोह और मनोवेग को रोककर बुद्धि, विचार और 
विवेक से काम लेने की परम आवश्यकता है | में कह 

सकता हूँ कि उपस्थित महालुभावों में से सेकड़ा ७५० तो 

जृरूर सेरी तरह इन बातो मे सुधार चाहते होंगे; पर मे 

नह भी जानता हूँ कि उनमें से कितमे ही वृद्ध स््री-पुरुषों 

सेकोच से सुधार नही कर पाते । उनकी इच्छा तो है । 
पर वे लाचार रहते हैं। हे 
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उपाय 
सो इस विषय में मेरा निवेदन यह है कि वृद्धजनों 
के लिए पुरानी बातों पर, फिर वे आज चाहे हानिकारक 
भी हो गई हों, चिपका रहना स्वाभाविक है। क्योंकि वे 
आजन्म उन्हींको अच्छा सममते आये हैं और जिसे वे 
अच्छा समभते हैं उसपर वे हृढ़ हैं और रहना चाहते 
हैं । यह उनका गुण हमें अहण करना चाहिए । हमें भी 
उचित है कि जिन बातों को हम ठीक. समभते हैं. उन्तपर 
इढ़ रहें । घुद्धगों की सेवा करना, नम्नतापूरवंक उन्तसे व्यव- 
हार करना हमारा धर्स है। उसी प्रकार हमें जो बात ठीक 
जँचे, जो हमें अपना कर्तव्य दिखाई दे उसका पालन 
करना, उसपर हइृढ़ रहता भी ।हमारा धमं है। यदि हम 
ऐसा न करेंगे तो अपने बुद्भजुगों के योग्यअपने को न साबित 
करेंगे। हमारा क्तेव्य है कि जो बात हमें डचित और 
लाभदायक माह्मम होती है खयं॑ उसके अनुसार अपना 
शराचरण रखकर उसकी उपयोगिता उन्हें साबित कर दें । 
'था तो उन्‍हें सममा-वुझाकर या अपने गत्यक्त आचरण के 
द्वारा ही हम उन्हें उनकी उपयोगिता का क्ायल कर सकते 
हैं । यद्वि. हम दो में से एक भी न करें तो इससें उनका क्या 
दोष ९ वे तो खयं॑ अपने उदाहरण के द्वारा नह पाठ पढ़ा 
रहे हैं कि जिसको तुम अच्छा सममते हो वह करो, उस- 
पर दृढ़ रहो, जैसा कि हम रहते हैं | हमें विश्वास रखना 
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चाहिए कि हमारे बढ़े-बूढ़े इतने विचारवान्‌ और विवेकी 
जरूर हैं कि वे सौक़े को देखकर सम्हल जायँगे और खुद 
आगे रहकर उन दोषों को दूर कर देंगे । ' 

' महालु भावो, अपने समाज के एक श्षुद्र व्यक्ति के नाते, 
जो अपने समाज के[दुःख-सुख पर विचार करता रहता है, 
उसके दुःखों और बुराइयो को देखकर जिसका हृदय फटता 
रहता है, ऊपर लिखे विचार आपकी सेवा में पेश करता 
हूँ । इनमें यदि कुछ भी सार आपको मारूम हो तो मुभे 
विश्वास है कि आप उसका प्रचार करेंगे और यदि यह 
कोरा बकबाद पाया जाय तो मेरी असप बुद्धि पर दया 
करके, विवाहोत्सव के आनन्द का बहुमूल्य समय नष्ट 
करने के लिए, क्षमा प्रदान करेंगे । अन्त से परसात्मा 
से प्राथंता है कि वह अपने बड़े-बूढ़ों को तरह अपनी बुद्धि 
को अच्छी ओर हितकर लगनेवाली बात पर दृढ़ और 
अटल रहने।की शक्ति हमको और विवाह-घस के पालन 
करते का उत्साह हमारे इन चिरंजीवी नववर-वधू को प्रदान 
करे, जिससे हमारे समाज का और उनका जीवन सुख, 
शान्ति और कल्याण-पू्वंक व्यतीत हो। इति शुर्भ॑ 
भचतु । ४ 

सर्वे नल सुखिनः से सच्तु निरामयाः ,। 
सच भद्रांण पश्यन्तु मा कश्चित्‌ दुःखभाग्मवेत ॥ 
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# अपनी एक बहन को, उसके विवाह के समय, लेखक की भेंट । 
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लू कापतियों को दाम्पत्य-जीवन-सम्बन्धी कई: कठि- 

नाइयाँ अक्सर सामने “आया कंरती हैं। 

कहीं पतिःपत्नी।का आपस- में सन-मुठाव हो जाता. है; कहीं 
दूसरे लोग उन्हें एक-दूसरे के खिलाफ़ - बहकाकर उनका 
'गृह-जीवन!ः छेशमय- कर देते हैं; कह्ीं-वे माँ-बांप से विगाड़- 
- कर लेते हैं; कहीं कब्ची उम्र में माता-पिता के पद को पहुँच 
कर दुःखी होते हुए देखे जाते हैं ओर कहीं तरह-तरह: के 
गुप्त- रोगों के शिंकार हो जाते हैं | बाल्यावस्था में हुए 
विवाहों के ऐसे दुष्परिणाम बहुत देखे:जाते हैं । एक ओर 
उन्‍हें सामाजिक और- सांसारिक - व्यवहार के नियमों का 
अथेष्ट: ज्ञान नहीं होता और दूसरी ओर समांज की अलि- 
'खित- मथोदा उन्हें अपने बड़े-बूढ़ों के सलाह-सशविरे से 
रोक देती है । ऐसी अवस्था में, कठिनाई, उलभन-या 

' संकट के समय, नःखर्य उन्हें अकाश-पथ' दिखाई देवा:है 
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और न दसरों की काफ़ी सहायता उन्हें मिल पाती है। धूते 
ओर ख्ार्थी लोग ऐसी परिस्थितियों से न केवल खुद बजा 
लाभ उठाते हैं बल्कि दम्पती को भी बड़े संकट में डाल 
देत हैं। धनी और रईस लोगों के यहाँ ऐसी दुघेटनायें 
अधिक होती हैं । क्योकि उनका धन और ऐम्थये खुशाम- 
दियों, धूर्तों, खा्थियों के काम की चीज़ होता है। अतएव 
अपने नव-विवाहित भाई-बहनो के लाभ के लिए कुछ ऐसे 
व्यावहारिक नियम यहाँ दिय जाते है, जिनके ज्ञान ओर 
पालन से बे बहुतेरे संकटों से बच सकेंगे--- 

( १) सबसे पहली ओर जारूरी बात यह है कि उन्हें 
आपस में खूब श्रेम बढ़ाना चाहिए। एक को दूसरे के 
शुण की क़द्र करनी चाहिए ओर दोषों को उदार दृष्टि से 
देखकर उन्हे दूर करने भे परस्पर सहायता देनी चाहिए । 
पति बड़ा और पत्नी छोटी, यह भाव दिल से निकाल डालना 
चाहिए । प्रेम चढ़ाने का यह मतलब नहीं कि दिन-रात 
भोग-विलास की बातें सोचते और करते रहे, बहिक्त यह 
कि एकन्दुूसरे का हृदय एक-दूसरे से अभिन्न हो जाय | एक 
का दुःख दूसरे को अपना दुःख मालूम होने लगे; एक की 
ज्ञुटि दूसरे को अपनी च्ञुटि मालूम होने लगे । एक-दसरे 
को अपना सखा, हितेषी और सेवक समझे । एक-दुसरे 
की रुचि का खयाल रक्खे | खमाव की ज्टि या व्यवहार 
की भूलों को हृदय का दोष न समझ ले । 
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:. (२) दूसरी बात यह कि परस्पर इतना विश्वास पैदा 
कर लें और रक्‍खें कि. तीसरा कोई भी व्यक्ति. एक-दूसरे के 
. बारे में उन्हें कुछ भी कह दे तो एकाएक उनके दिल पर 
-: . उसका अखर न हो । यदि अंसर हो भी जाय. तो उसके 
- अनुसार व्यवहार तो एकाएक हरिज नाकर बैठना चाहिए। 
- . चरिश्र-सम्बंधी बुराई एक ऐसी बात होती है, जिसे खार्थी 
. . था नादान हितैषी इस तरह कह देते हैं कि सहसा विश्वास 
हो जाता है या होने लगता है। ऐसे समय खास तौर पर 
सावधान रहने को जरूरत है। ऐसे मामलों में अत्युक्ति 
और अनुदारता की बहुत प्रबल्नता देखी जाती है। ऐसी 
' बातें सुनकर, एकाएक आवेश में आकर, पति का पत्नी 
. से या पत्नी: का पति से बिगाड़ कर लेना भारी भूल है । 
. ऐसे मामलों में एक बार तो मलुष्य अपनी अखों पर भी 
. विश्वास न करे तो अच्छा । दोनों को एक-दूसरे फे-हृदय 
... पर इतना विश्वास हो जाना चाहिए कि कोई बुराई प्रत्यक्ष 
... दिखाई देने पर भी उसपर सहसा विश्वास न बेठे । यह 
. मातम हो कि नहीं, मेरी आँखों को छुछ श्रम हो रहा .. 
. - है.। ऐसा विश्वास जमता है एक-दूसरे का हृदय एक- 
__ दूसरे पर खुला कर देने से | पति-पत्नी दोनों का सिजी . 
जीवन एक-दूसरे के लिए खुली पुस्तक होनी चादिए। 
... बदि दो में से किसी के मन में कोड कुविचार या कुविकार 
. भी- पैदा हो तो. उस तक का जिक्र: परस्पर में करने योग्य  औ 
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कि 


हृदयेैक्य दोनों का होना चाहिए | दो में से जो ज़्यादा 
सममदार , और योग्य है उसे चाहिए कि ऐसे कुविचारों 
ओर कुविकारों की हानियाँ दूसरे को समझावे ओर उनके " 
दूर करने में सहायता दे । दोनो को एक-दूसरे के दिल का 
इतना इत्मीनान होना चाहिए कि वह निर्भेय होकर अपनी 
बुरायाँ उससे कह दे और विश्वास-घात का भय न रहे । 
विश्वास में कही गई बातो को रक्षा अपने प्राण की रक्षा 
के समान करनी चाहिए। 

(३) तीसरी और सवसे चाजुक वात है दो में से 
किसी से कोई नैतिक भूल होजाने के' समय की व्यवहार- 
नीति । दुर्भाग्य से हमारे समाज में पुरुष की नैतिक मूल 
इतती बुरी निगाह से नही देखी जाती, जितनी कि ख्री 
की देखी जाती है। ऐसी बुराइयो की भयंकरता तो दोनों 
दशाओ में समान है । यदि ऐसी कोई भूल हो जाय -तो 
एकाएक लड़ पड़ने, चहिष्कार कर देने या आवेग मे और 
कोई अनहोनी बात कर बेठने के पहले यह देखना चाहिए 
कि यह दोप सूल से हुआ है, जान-बूकक कर किया गया 
है, या जन्नन हुआ है। यदि भूल से हुआ है तो भूल 
दिखाना और उसका प्रायश्रित्त कराना पहला उपाय है। 
यदि जान-बूकत कर किया गया है तो इसका विचार अधिक 
गम्भीरता से करना चाहिए । इसके सूल कारण को खोज- 
ना चाहिए। केसे लोगो की संगति से अबतक का जीवन 
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बीता है, केसा साहित्य, पढ़ने या देखने की रुचि.है, कैसा 
आहार-विहार है, धघंर का वायु-मण्डल . केसा है, .इत्यादि 
बातों की छान-बीन करके फिर भूल को नष्ट कंरने का 
उद्योग करना चाहिए। असफल होने “की अवस्था' में 
बहिष्कार या सम्बन्ध॑ं-विच्छेद अन्तिम उपाय होना चाहिंए। 
यदि जन्न किया गया हो तो जब्र करनेवाला असली -' अप- 
राधी है, उसे ऐसा सामथ्य प्राप्त करामे का उद्योग करना 
चाहिए, जिससे किसी क्रिस्म के बलात्कार का शिकार .वहं' 
नहो-पावे। ऐसे अवसरों पर मनोभावों का उत्कट हो 

जाना स्वाभाविक है; परन्तु ऐसे ही समय बहुत शान्ति, 

धीरज, गम्भीरता, कुशलता ओर दूरदर्शिता की आवश्यकता 
होती “है | नवीन दम्पती ऐसे अवसरों पर कतेव्य-मूढ़ हो 
सकते हैं । उन्हें घर के समभदार विश्वास-पात्र बड़े-बूढ़ों 

की : अथवा अनुभवी मित्रों की सहायता ऐसे समय ले 

लेनी चाहिए । ब्रिना सोचे, तौले ओर आदमी देखे ऐसी 

बातों की चर्चा हलके दिल से नः करनी चाहिए 4 दूसरे 

के घर की - सुनी ऐसी बातों की चचों भी ब्रिला वजह 

ओर बिता प्रयोजन के न करनी चाहिए । 

( ४) चौथी बात यह हि“ नवीन दम्पतियों को या 
तो घर के किसी बूड़े-बूढ़े को,या किसी विश्वासप्रान्न' मिन्र 
को या कित्षी महापुरुष. को अपना' पथ-दशेक.. बनाता 
चाहिए। लज्ञा' और संकोच छोड़कर अपनी कठिनाइयां 
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उनके सामने रखती चाहिए और उनसे सलाह लेनी 
चाहिए । अक्सर देखा गया है कि भूठी लज्जा के वशवर्ती 
होकर कितने ही युवकन्युवती बुराश्यों, बुरी बातों, घुरे 
व्यवहारों और हरकतों को मन मसोस कर सहते रहते हैं-- 
इससे खुद वे भो बुराई के शिकार होते रहते हैं और घर 
या समाज मैं भी गन्दगी फैलती रहती है और उनकी 
आत्मा को भीतर-ही-भीतर छेश होता रहता है | कई ब्रीसा- 
स्यों में वे फँच जाते हैं और दुःख पाते रहते हैं । यह 
हालत बहुत खतरनाक है । इससे बेहतर यह है कि निःसं- 
कोच होवर गुह्य बातों की भी चर्चा अधिकारी पुरुषों के सामने . 
कर ली जाय । 

( ५ ) पॉचवाँ नियम यह होना चाहिए कि विवाह के 
बाद योग्य अवस्था होते ही पतिन्पत्नी को साथ रहना 
चाहिए | दूर देशों में अलग-अलग रहना, सो भी बहुत 
दिनों तक, भयत्रद है। साथ रहते हुए जहाँ तक हो संयम 
का पालन करना चाहिए । पर संयम के लोभ से अथवा 
खचे-वचे और असुविधा के खयाल से दूर रहना अनुचित 
ओर कु-फलदायी है । 

(६ ) गुप्त रोग हो जाने की अवस्था में अपने जीवन 
के दूसरे साथी को उससे बचाने की चिन्ता रखनी चाहिए। 
उसके इलाज का पूरा अभन्ध करके आइन्दा उसे न होने 
द्ने क्कै काय्णों को जड़ से उखाड़ डालना चाहिए । अनु- 

१७६ 


नवच-दम्पत्ती के लिए---) 


चित आहार-विहार, अ-संयमस, गंदे स्थानों पर पाखाना- 
पेशाब, वेश्या-सेवन आदि से शुप्त रोग हो जाया करते हैं । 
सादा और अरुप आहार, संयम, खच्छता के ज्ञान और 
पालन से मनुष्य ऐसे रोगों से दूर रह सकता है । विज्ञापनी 
दवाइयों से हमेशा बचना चाहिए । 

(७ ) सातवों बात यह है कि अश्लील और कामुकता 
तथा विलासिता छे भावों को बढ़ानेबाले नाटक, उपन्यास, 
आदि पढ़ने, ऐसे थियेटर सिनेमा, चित्र देखने से अपने 
को बचाना चाहिए । ऐसे मित्रों की संगति ओर ऐसे विषयों 
की चर्चा से उदासीन रहना चाहिए । 

. (.८ ) आठवीं बात यह कि पत्ती की रुचि अपने अंगी- 
कृत कामों में धीरे-धीरे बढ़ानी चाहिए और उसे उनके ज्ञान 
ओर अनुभव का अवसर देना चाहिए। दोनों को एक-दूसरे 
के जीवन को वनाने और अंगीकृत कार्यों को पूर्ण करने में 
दिल्लचस्पी लेनी चाहिए । 

मुझे आशा है कि ये कुछ बातें नव-दम्पतियों के लिए 
कुछ हद तक मागदशे क्र का काम देंगी । 
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चर शा है, इस लेख के नाम से , हमारी बहनें 

खुश होंगी । खास कर बे बहनें, जिवकी 

यह शिकायत है कि प्राचीन काल के पुरुषों ले स्थियों को 
हर तरह दवा रक््खा। और बे पुरुष, सम्भव है, लेखक 
को कोसें, जिन्हें झियो को अपनो दासी समभने की 
आदत पड़ी हुई है। यह बात, कि किसने इसको दबा 
रक्खा है, एक ओर रख दें, तो भी यह तिविंवाह सिद्ध 
ओर स्पष्ट है कि आज ख्री ओर पुरुष के सम्बन्ध पर 
ओर उनके मोजूदा पारस्परिक व्यवहार पर नये सिरे से 
विचार करने की आवश्यकता उपस्थित हो गई है। जी 
ओर पुरुष दो परस्पर-पूरक शक्तियाँ है और उनका 
प्रथकू-प्रथक तथा सम्मिलित बल और गुण व्यक्ति और 

समाज के हित ओर सुख में लगना अपेक्तित हे ! यदि - 
दोनों के गुणों और शक्तियों का समान विकास न होगा, 


श्ष्प 


पत्नी ऋत-चर्म 


तो उनका पूरा और उचित उपयोग न हो सकेगा । पत्नी 
का एक पंख यदि कब्चा या कमजोर हो, तो वह अच्छी 
तरह उड़ नहीं सकता । गाड़ी का एक पहिया यदि छोटा 
या हूटा हो, तो वह चल नहीं सकती | हिन्दू-खमाज में 
श्राज पुरुष कई बातों में ख्रियों से ऊँचा उठा हुआ, आगे 
बढ़ा हुआ, खतंत्र ओर बलशाली है। घमे-सन्दिरों में 
उसीका जय-जय-कार है, साहित्य-कला से उसका आदर- 
सत्कार है, शिक्षा-दीक्षा में भी वही अगुआ है । ख्ियों को 
न पढ़ने की खतंत्रता ओर सुविधा, न घर से बाहर निकलने 
की । परदा ओर घँघट तो नाग-पाश की तरह उन्हें जकड़े 
हुए है। चूल्हा-चौका, धोना-रोना, बाल-बच्चे यह हिन्दू ली 
का सारा जीवन है॥ इस विषमता को दूर किये बिना हिन्दू- 
समाज का कल्याण नहीं | देश और काल के ज्ञानी पुरुषों 
को चाहिए कि वे द्वथियों के विकास में अपना क्रदस तेजी 
से आगे बढ़ायें । जहाँ तक लब्ध-प्रतिष्ठ, बलवान आर 
प्रभावशाली वग्रक्ति के ठुरगुणों से सम्बन्ध है, हिन्दू पुरुष 
हिन्दू-खी से वढ़-चढ़कर है। और जहाँतवक अन्वर्जगत्‌ के 
गुण ओर सोंदय से सम्बन्ध है, वहाँ तक, ख्थियो पुरुषों से 
बहुत आगे हैं। पुरुषों का लौकिक जीवन अधिक आकर्षक 
है, उपयोगी है; व्यक्तिगत जीवन अधिक दोष-युक्त, नीरस 
ओर कल॒षित है। अपने साम्राजिक असुत्व से वह ससाज 
को चाहे लाभ पहुँचा सकता हो, पर व्यक्तिगत विकास में 
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वह पीछे पड़ गया है । विपक्ष मे स्त्रियों के उच्च गुणों का 
उपयोग देश ओर समाज को कम होता है; परन्तु व्यक्ति- 
गत जीवन में वे उनको बहुत ऊँचा उठा देते हैं। अपनी 
बुद्धि-चातुरी से पुरुष सामाजिक जगत्‌ में कितना ही 
ऊँचा उठ जाता हो, व्यक्तिगत जीवन उसका भोग- 
विलास, रोग-शोक, भय-“चिन्ता में समाप्त हो जाता है। 
ख्थियों की गति समाज और देश के व्यवहार-जगत्‌ मे न होने 
के कारण, उनमें सामाजिकता का अभाव पाया जाता है । 
अतएव अब पुरुषों के जीवन को अधिक व्यक्तिगत और 
पवित्र बनाने की आवश्यकता है, और ख्ियो के जीवन को 
सामाजिक कामो में अधिक लगाने की। पुरुषों और स्त्रियों 
के जीवन मे इस अकार सामजस्य जवतक न होगा, तब 
तक न उन्हें सुख मिल सकता है, न समाज को । 

यह तो हुआ ख्री-पुरुषो के जीवन का साप्तान्य प्रश्न | 
अब रहा उनके पारस्परिक सम्बन्ध का प्रश्न । मेसे यह धारणा 
है कि स्त्री, पुरुष की अपेक्षा, अधिक वफादार है। पुरुष 
एक ते सासाजिक प्रभुता के कारण और दूसरे अनेक सल्ले- 
बुरे लोगो और वस्तुओं के सम्पर्क के कारण अधिक बे- 
वफा हो गया है। स््रियाँ व्यक्तिगत और ग्रह-जीवन के का- 
रण खभावत:ः खरच्तणशील अतणव वफादार रह पाई हैं । 
पर अब हमारी सामाजिक अवस्था से ऐसा उथल-पुथल 
हो रहा है कि पुरुषों का जीवन अधिक उच्च, सात्विक और 
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ओछ्ठ एवं वफादार बने विना समाज का पाँव आगे न चढ़ 
सकेगा । अचतक पुरुषों ने स्वियों के कत्त व्यों पर बहुत 
जोर दिया है। उनकी वफादारी, पातिब्रत हमारे यहाँ पवि- 
न्रता की पराकाष्टा सानी गई है । अब ऐसा समय आगया 
है कि पुरुष अपने कत्त व्यों की ओर ज़्यादा ध्यानदें। 
व्यभिचारी, दुराचारी, आक्रासक, अत्याचारी पुरुष के 
मुँह में अब पतिब्रत-घर्म की बात शोभा नहीं देती । हमारी 
माताओं और बहनों ने इस अम्नि-परीक्षा में तप कर अपसे 
को शुद्ध सुवर्ण सिद्ध कर दिया है। अब पुरुष की बारी 
है । अब उसकी परीक्षा का युग आ रहा है। अब उसे 
अपने लिए पत्नीब्रव-घरसस की रचना करना चाहिए । अब 
स्म्ृतियों में, कथा-वाताओं में, पत्नीत्रत-धर्म की विधि और 
उपदेश होना चाहिए । पत्नीज्रत-घर्म के सानी है. पत्नी के 
अति वफ़ादारी । स्ली अबतक जैसे पति को परमेश्वर मान 
कर एकनिए्ठा से उसे अपना आराध्यदेव घानती आई है, 
उसी पकार पत्नी को गृहदेवी मानकर हमें उसका आदर 
करना चाहिए, उसके विकास में हर प्रकार सहायता करनी 
चाहिए, और सप्तपदी के समय जो प्रतिज्ञायें पुरुष ने उसके 
साथ की हैं, उनका पालच एकनिष्ठा-पूवंक होना चाहिए । 
इस प्रकार खी-जीवन को सभाजशील बनाये बिना, 
ओर पुरुष-जीवत को पल्नीत्रत-धर्म की दीक्षा दिये बिना 
हिन्दु-समाज का उद्धार कठित है । हप की बात है कि 
रच 


युग-धर्म 


एक ओर पुरष अपनी इस ज्टि को समझने लग गया हैं 
ओर दूसरी ओर ख्ियों ने भो अपनी आवाज छठाई है | 
इसका फल दोनों के लिए अच्छा होगा, इसमें सन्देह नहीं | 


है» /ज 


सघस 


काबिता क्‍या हे ? 
कबि और कविता 
सर्वश्रेष्ठ रस कोन हे ? 


« केला-विचार 


सुदाषे का संहार 

लोक-रंजन या लोक-कल्याणु ! 
सदाचार और साहित्य-सेवा 
साहित्य में शुंगार का स्थान 


00 
कविता कया है ? 


कल कवित्व, ओर कविता तीनों रूप एक 
ही कवि शब्द के हैं। ओर तीनों का 
मूल अथ भी एक ही है । विशेषण “कवि! को भिन्न-मिन्न 
प्रत्यय लगाने से पूर्वोक्त तीनों 'भाववाचक संज्ञायें सिद्ध 
होती हैं | पर प्रयोग-सेद से अब इनकी व्याख्या जुदी- 
जुदी हो गई है । 'काव्यः शब्द से उन कविता-प्रन्थों का 
अथ-बोध होता है, जिनकी रचना साहित्य-शाला अथवा 
काव्य-्शासन के अनुसार की गई हो ।--“कवित्व” 'कवि' 
का भाववाचक है और कविता उस पद्य अथवा पद्मन-समूह 
को कहते हैं, जिनमें कवित्व हो-- काव्य-शाख्र की भाषा में 
कहें तो जिनमें रस, चमत्कार ओर ध्वनि हो ) इस लेख 
में में काव्यन्शांख की पारिभाषिक भाषा “को छीड़कर 
सीधी-सादी भाषा. में यही बताना चाहता हूँ ' कि “कविता” 
क्या चीज़ है ? 
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अक्सर लोग कोरी तुकबन्दी या महज पद्म को हो 
कविता समभते हैं | पर कविता इतनी आसान चीज़ नहीं | 
केवल छन्दःशास के पढ़ लेने साकोई कविता नहीं कर 
सकता । छुन्दःशाहझ्य तो सिफ्के यह बताता हे कि पद्म में 
शब्द-रचना किस क्रम से की जाय । न कोई काव्य-शाख्तर 
को ही पढ़कर कठ्य-रवत्ता कर सकता है। हा, काव्य- 
शात्र कविता को परख करने के लायक! अलवत्ता मनुष्य 
को बना देता है । कविता मुख्यतः हृदय का विषय है | 
इसलिए सहृदय जन ही कविता लिख सकते है और उसे 
परल भी सकते हे | कहावत है कि कवि तो खतःसिद्ध 
होता है; वह बनाये नहीं बनता | इसका अर्थ यही है कि 
जिसे इंश्वर ने हृदय दिया हो, प्रतिभा दो हो, वही ऋषिता 
कर सकता है, कोरी पुरतके पढ़कर कोई कवि नहीं हो 
सकता । यदि प्रतिभा सुप्र-रूप में हो तो काठ्य-अन्थों।के 
अनुशीलन से वह जामत आवश्य हो सकती है । 
किसी वस्तु, घटना, या दृश्य को देखने अथवा करपना 
करने से सनुष्य के हृदय से भिन्न-भिन्न प्रकार के अनेक 
भाव उठते है । किसी देवालय को देखकर इसके मन में 
भ्रद्धान्भक्ति के भाव उदय होते है। स्मशान में चिताओं 
का जलते हु. देखकर करुणा या वैराग्य के भाव हृदय 
में उठते हैं। अत्याचारियों ओर दुराचारियों को देखकर 
क्रोध उत्पन्न होता है और भांडों को लोला देखकर हँसी 


श्दद 
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आती है | यदि इन वस्तुओं या बातों को देखकर इस 
प्रकार के भाव ही किसी के दिल में न पेदा होते हों 
तो उसे सहृदय नहीं कह सकते । सहृदय वही है, जिसके 
मन में भावों का उत्थान ओर पतन होता हो | पर अकेले 

देय होने से ही मनुष्य कवि नहीं हो सकता--कविता 
नहीं कर सकता । सहृदयता तो इस बात की सूचक है 
कि हाँ, इसमें कविता करने की शक्ति है | पर वह कवि 
उसी अवस्था सें कहा जायगा, जब अवबने हृदयरथ आदों 
को प्रकट कर सके। जबतक भावों को प्रकट करने की 
क्षमता नहीं है तबतक वह कवि-हृदय भले ही कहा जाय, 
कवि नहीं हो सकता । फिर बेढंगे तरीके या वेसिलसिले 
भावों को व्यक्त करने से वह कविता नहीं कही जा सकती। 
कविता तो वह तभी कही जायगी, जब भाव ऐसे ढंग से 
प्रकट किये जाँय कि देखने या सुनने वाले के हृदय में उन 
वस्तुओं या बातों के देखे बिना ही, केवल श्रवण या पठन- 
मात्र से, वे भाव तद्बत्‌ खड़े हो जाये, उनका प्रतिबरिंब 
उसके हृदय में अंकित हो जाय । इस भाव प्रकट करने 
के ढंग या कौशल को साहित्य-शाखत्र में काव्य-कला कहते 
हैं| इसीमें चमत्कार और ध्वनि वथा शब्दों के भावों का भी 
समावेश हो जाता है । जब कवितागत भावों का प्रतिबिंब 
हृदय में अंकित हो जाता है तब उससे जो अलौकिक आनन्द 
की प्राप्ति होवी है बही काव्य-शास्त्र में रस” कहलाता है! 

श्८छ 


खुरा ह से 


इस विवेचन से हम इस नतीजे पर पहुँचते है कि 
कविता वह वाक्य है जिसमें भाव हों--ऐसे ओत-प्रोत भाव 
हो कि पढ़ने या सुननेवाले के हृदय में उनका प्रतिबिब 
अंकित हो जाय। यायों कहें कि शब्द के रूप में बहने 
वाले हृदय के भाव-प्रवाह का नाम ही काबता है | 


/ीनन--करी+ उे+ममनइ 4 इनइक 4 एकल ड़. थ०+-क, 
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हक] 
कवि ओर कविता 


दुट्ृतिता मानव-सृष्टि में उतनी ही ग्राचीन वस्तु हैं, 
जितना कि मानव-हृदय और उसमें उठने 

वाले विविधि भाव प्राचीन हैं | छन्दों की बेड़ियों में कसी 
हुई कैदी कविता खतंत्र आदिम मनुष्य की कविता न थी । 
मानव-हृदय आन्दोलित होकर जिस घुन में, जिस लय में, 
जो गाता था उसीको पीछे के लोगों ने छन्‍्द बना दिया।' 
आज छुन्द ही कविता का बाबा बन बेठा। व्याकरण जैसे 
भाषा का चौकीदार है, उसका मालिक नहीं, वेसे ही छन्द 
भी कविता का कलेवर-सात्र है, उसकी आत्मा--प्राश नहीं । 
प्रकृति के काश्मीर की सुन्दरता और मनुष्य के दोौलतबाय 
की शोभा अल्लग-अलग है। प्रकृति अपने सहज-सुन्दर रूप 
में अपना वेभव छिटकाती है; और मनुष्य उसे काट-छाँट 
कर अपने मतलब को बनाने की चेष्टा करता है । प्रकृति 
का भगडार अक्षय है, मनुष्य की शक्ति परिमित और रुचि 
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सीमित है । मनुष्य प्रकृति का पुतला है। हों, प्रद्धति का 
अपनी दासी बना लेनेवाले मनुष्य भी हैं; पर वे प्रकृति 
की सृष्टि मे काट-लाँट नहीं करते, सारी प्रकृति पर ही 
अपसी प्रभ्ुुता स्थापित करते है--उसीपर अपनी अन्तरात्मा 
का रंग चढाते हैं । वे छन्‍्दो, रागो ओर रेखाओ के जीवन से 
क्र नहीं लेते; वल्कि काव्य, संगीत और कला के मूल 
ओर आत्मा पर ही संस्कार करते है और उसे नया जीवन, 
सया वेग और नया दशन देते है । वे महाकवि हैं। उनके 
सहाकाव्य के सासने, १८ सर्मों की कोठरियों में भठकने 
बाले, प्रभाव ओर संध्या के वर्णन की चिन्ता में सूखने वाल, 
पवत ओर नदी के किनारे सारेमारे फिरने वाले, संयोग 
ओर वियोग में डूबने-उतराने बालें टकसाली महाकत्रि मिट्टी 
के खिलौने है। महाकवरि एक विधाता ही है, उसे प्रति- 
इश्वर ही समभ्तिण | वह नई सृष्टि की रचना करता है, 
नवीन जीवन ओर नवीन आकांक्षाओं को जन्म देता है। 
चह त्रिकालदर्शी है, वह दृष्टा है। यह भूतकाल की अस्थियों 
पर पोव रोपकर बतेसान की जटिलताओं को भविष्य का 
संदेश देता और पथ-दशेन कराता है | उसका सिर आकाश 
में, पेर जनता में और बाहु चारो दिशाओ में रहते है। 
आकाश में वेठकर वह सृष्टि के गूढ़ों को, सानव-ससाज की 
पहेलियो की, अपने अन्तश्रप्ठुओ से देखता है, समाज में 
'सिलकर उस उठाता और जगाता है, तथा दिन-रात कोते- 
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कांने में अपना गाना गाता है, अपना सोना रोदा है।ल 
'बह गाने से थकता है, न रोने से । रोकर वह मानव-हृदय 
'को जगाता है; गाकर उसे जुझकाता है । उसका रोना और 
बाला परस्पर-पूरक है | वह रोते हुए हँसता है, ओर गाते 
हुए रोता है। वह पागल है, विश्व की वेदना उसके हृदय को 
'हिलाती है | वह 'डफ़्! कहकर चीख पड़ता है। यही काव्य 
है । उसकी चीख से ब्रह्माण्ड हिलने लगता है--यह काव्य 
की सहिमा है । कवि की करुणा कविता है। भारत के आदि- 
'कवि वाल्मीकि ने मग में एक मारे जाते हुए क्रोच्च पत्नी 
को देखा | करुणा उनके हृदय से फट निकली | वह 
'कविता थी । 
ऐसे महाकवि संसार में इने-गिने होते हैं । वे संसार 
को अपना संदेश देशे के लिए आते हैं | वे तभी आते हैं, 
जब संसार को उनक्की आवश्यकता होती है। जब किसी 
समाज के घिकास में कोई जबरदस्त बाधक शक्ति खड़ी 
हो जाती हे तब उसे हंटाने के लिए महाकबि का जन्म 
होता है । करुणा उसकी कविता ओर क्रांति उसकी कृति 
होती है-। कवि बड़े मँहगे, अनमोल, दुष्पराप्य होते हैं । 
संसार में सस्ते कवि भी बहुत हैं । छंद और काव्य-शासतर 
'पढ़ लिया, दिमाग़ की टकसाल में पद्म ढलने लगे । कविता 
का मायका दिमाग़ नहीं दिल. है। जब दिमाग देखता है 
और दिल लिखता है, तब सश्चो और असली कविता होती 
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है । यदि कविता पढ़कर पाठक अपनेको भूल गया, कविता 
रोती है और पाठक भी रोता हे, कविता हँसती है और 
पाठक भी हँसवा है, कविता दौड़ती है हम भी दोड़ते हे, 
तो सममाना चाहिए यह कविता है | कविता कवि-हृदय की 
प्रतिध्वनि है, श्रबल प्रवाह है, जो सामने वाले को मस्त 
करके अपने साथ बहा' ले जाता है | कविता में यह शक्ति 
तभी उत्पन्न होती है, जन्न कवि की आँखें दूर तक देखती हों 
और कवि का दिल अपने अन्तस्तल से लिखता हो । अत्तएव. 
कवि बनना हो तो दिमाग़ को दोड़ाओ ओर दिल को 
हिलाओ । छुंदशासर ओर काव्यशासत्र दिमाग़ की उपज हैं । 
इनको जो कविता का आधार मान लेता हे वह रट में पड़ 
जाता है | कविता के लिए अभ्रतिभा और मौलिकता की 
आवश्यकत्ता है । अन्द्र जबतक है तबतक उसका नाम 
प्रतिभा है, और बाहर निकलने पर वही कविता हो जाती है। 
कवि की प्रतिभा अनेक दृश्य देखती है, 'अनेक भाव 
उसमें उदय होते है और वही वाणी अथवा लेखनी के द्वारा 
कविता का रूप धारण करते है | इस कविता मे पाठकों के 
दिल और दिसाग़ पर क़ब्ज़ा कर लेने का जो सामथ्य होता है 
उसीका नाम है रस । कविता का जैसा भाव और प्रभाव 
होगा, वैसा ही उस रस का परिपाक कविता में समझा 
जायगा । भारतीय काव्य-स्मज्ञों ने कविता के नो रस माने 
हैं--..४ंगार, वीर, करुणा, रोद्र, हास्य, वीभत्स, भयानक, 
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अद्भुत और शान्त। कुछ लोग .शन्ञं।र-रस को सबसे 
प्रधान मानते है. ओर कुछ करुणा-रस को । 'पति-पत्नी के 
संयोग-वियोग के वणन से जिस रस की उत्पत्ति होती है 
बह अंगार-रस और दोन-दुल्ली, पीड़ित-पतित की दयाजनक 
अवस्था का, उनके शोक़ों ओर दु:खों का वर्णन करने से 
जो रस उत्पन्न होता है वह करुण-रस कहलात। .। शूँगार- 
सका मून तो प्रेम है, जोकि दो हृदयों को अभिन्न बनाता 
है, परन्तु हमारे कितने ही संश्कृत, हिन्दी ओर उढ् कवियों 
ने उसे विपय का रूप दे डाला है। सानव-हृदय का वह 
निर्मल और उच्च साव, इन कवियों के पल्ले पड़ कर, सायक- 
नायिका के शारीरिक भोगों की सामग्री चच गया ! जब- 
तक कि मन सुसंस्कारवान्‌ न हो, प्रेम के लिए भोय का 
रूप धारण कर लेना आश्रय की बात नहीं है । श्रेम में 
मनोंगत साल्यिक शुद्ध आनन्द है । प्रेमी की सेवा 
करने, उसके सुख ओर उन्नति में सहायक्र होने की अमभि- 
लापषा है | भोग में अपनी इंद्वियों को ठृप्त करने की चाह 
है। प्रेम में देवी भाव है, भोग में पाशविक । प्रेम अपने. 
को दूसरे के अपण कर देता है, भोग दूसरे को अधीन 
. रखना चाहता है । दो पुरुष के प्रेम ओर एक ख्ली-पुरुष 
के प्रेम में अन्तर है। स्वियों के साथ पुरुष का जो प्रेम 
होता है उसमें स्त्रियों की शारीरिक विशेषता या भिन्नता का 
आकर्षण मुख्य होता है। ओर इसलिए उनका श्रेम जल्‍दी 


ह्‌३्‌ १६३ 


थुग-घर्म 


भोग में परिणत हो जाता है। वास्तव में देखा जाय तो 
झंस के लिए विपरीत-लिड्डी अधिष्ठान की आवश्यकता न 
होनी चाहिए । प्रेम का अधिष्ठान व्यक्ति ही हो, यह भी 
आवश्यक नहीं । कोई सिद्धान्त, कोई आदशे, कोई वस्तु, 

ई देश, कोई देव, क्यों न हमारा प्रेसाधार हो ? हस 
अपनी प्रियदमा का ही रोना क्यों रोते फिरें--उसी करे 
पीछे क्यो अपने को बरचाद ओर बदनाम करते फिरें ९ 
क्यों न हम सत्य, खाधीनता, परसेश्वर या अपने देश के 
लिए रोयें, मरें ओर बरबाद हों ? परन्तु हमारे परम्परागत 
शड्भार-रस में इसके लिए कितना स्थान है ९ वहाँ व्यभि- 
चार तक तो जायज़ सममा जाता है--चहोॉँ तो मनोविकार 
ही प्रेम है, उसकी ठृप्ति ही अलौकिक आनन्द है, और 
अलोकिक आनन्द का नाम है रस । जिसे नाथिका-सेद का 
जरा भी ज्ञान है, वह इस शज्भार-रस की भयंकरता को 
जल्दी समझ सकता है। अतएव मेरी राय में शद्भार-रस 
की जगह हमें प्रेस-रस का निमोण करना चाहिए । उसे 
भोग-विलास को गंदी गटर से निकालकर सनोगत सात्विक 
आनन्द की गंगोत्री पर प्रतिष्ठित करना चाहिए | जो कवि 
जितना ही इस निर्मल श्रेम से प्रेरित होकर गायगा, उतनी 
ही वह संसार को सुन्दर स्फूर्त देगा और उतनी ही वह 
उसकी सेवा करेगा। निम्मल्न प्रेम की पुकार मानो दध की 
गंगा है, सानों अझत की घारा है; और सविकार प्रेम का 
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उन्माद मार्नों सथ्य का सरोवर है, हलाहल का कुण्ड है । 
करुणा-रस की उत्पत्ति हृदय के उस कोमलत्तर अंश 
में होती है जो दूखरे के दुःख, शोक, कष्ट, क्लेश, सन्ताप, 
अनुताप और निराशा को देख कर हिल उठता है। प्रेमत- 
रस मूलतः अपनी किसी कमी के लिए दूसरे के अधिष्ठान 
को खोजता है ओर करुणा-रस सुख्यतः दूसरे के अभाव 
'की पूर्ति के लिए छटठपटाता है। अतएव मेरी दृष्टि में प्रेम- 
रस से करुणा-रस का स्थान बहुत ऊँचा है । आजकल के 
जंगार-रस की तो में बात ही नहीं करता | अतएव मेरी 
राय में मनुष्य को सम्पूणता की ओर जाने के लिए, करुण।- 
रस ओर प्रेम-रस ही बस हैं | शान्त-रस प्रेम-रस के अन्त- 
गंत हो जाता है ओर वोर-रस प्रेम तथा करुणा-रसों के 
परिपाक का फल है । अतणएव शेष हास्य, बीभत्स, अद्भुत, 
भयानक और रोद्र साहित्य की शोभा भले ही बढ़ाते हों, 
मनुष्य की सानवता के विक्राश के लिए उन्तको उतनी आव- 
श्यकता नहीं है । प्रेमगत वस्तु की प्राप्ति, उसकी सेवा ओर 
हायता के लिए, तथा इसी प्रकार दीन-दुःखी, पीड़ित- 
पतित की सेवा और सहायता के लिए, दूसरे शब्दों में कहें 
तो समाज ओर देश-हित के लिए मनुष्य को जो-जो बृहत्‌ 
उ्योग करने पड़ते हैं, बड़े-बड़े पराक्रम करने पड़ते हैं 
संग्राम रचने पड़ते हैं, उन्हींमें से बीर-रस की उत्पत्ति होती 
है | अतणएव में यह मानता हूँ कि हृदय का संवेदनाशील 
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होना मानवता का पहला लक्षण है | जिसे हृदय है वह 
कवि है । 

जो हृदय अपनी भूख बुझाने के लिए किसी अधिष्ठान 
को चाहता है, वह भ्रेमी है; जो दूसरों के ढुःखों से ढुःखी 
होता है, वह करुणावान्‌ है; और जो दूसरों की सेवा और 
सहायता के लिए तन-मन-धन से उद्योग करता है, अनेक 
संकटो का मुकाबला करता है, वह धीर है। कवि-सम्मेलन 
के इस अवसर पर कविता का यही सन्देश मे आप सज्जनों 
के समक्ष रखता हँ--श्रेसी बनों, दयावान्‌ बनो, वीर बनो ! 
यदि कवितादेवी की उपांसना करनी है तो विश्व-प्रेम से 
विहल, मानवता के दुःखो से विकल बनो और उसके लिए 
सर्वेस्त अपर करने की घुल मे लगो । घुत, लगन और पाग- 
लपन जवतक नहीं है, तवतक सच्ची कविता नहीं हो 
सकती । कवि बनना हो तो पहले पागल वनों । अपनेको 
भूल जाओ | अपनेकी समष्टि के अधीन करके, उन्नत हो 
कर, सम्रष्टि के लिए जो लिखोगे, गाओगे-बजाओगे, न्ाचोगे, 
वही कविता और कला होगी । हृदय मे छिपे यूद तथ्य 
ओर सत्य को श्रकाशित करने के लिए--अपसना संदेह 
संसार को सुनाने के लिए--जब तुम विकल और अधीर 
हो उठोंगे ओर बरबस पुकारने लगोगे तभी कविता बनने 
लगेगी । तुम्हारी ।अन्तरात्मा उछलकर जब विश्वात्मा की 
गोद मे बैठ जायगी, तब जो विश्व-विशाल आनन्द की और 
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एकता की ऊूम्मि हृदय में उठने लगेगी वही कविता होगी | 
अपने हृदय के सुन्दर दिव्य भाव, अपने सस्तिप्क के उच्च 
ओर भव्य विचार, अपने शरीर का पराक्रम और आत्मा 
का बल जिस दिन दूसरों को देने की उत्तरठा जाग छठेगी, 
जिस दिन वह तुम्हारे रोम-ऐोेस से फूटने लगेगी, उसी दिन 
तुम कविता करने लगेगे--तुम्हारा रोम-रोस कवि-पद्‌ श्राप्त 
करेंगा | कवि की सहिसा अनिवचनीय है । यह सृष्टि महा- 
कवि का महाकाव्य है । इस एक वाक्य में कवि और काव्य 
का महत्व आ जाता है । छः 


6 गवर्नमेंट कालेज, अजसेर, के कवि-सम्मेछन पर अध्यक्ष 
स्थान से ह ; 
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स्वे-श्रेष्ट रस कोन है ? 


स्परी[ दिदयाचायों में परस्पर इस विषय से मत-भेद 

है । कोई शद्भार-रस को स्व-श्रेप. मानता 

है, तो कोई शान्त-रस को,और कोई करुण या वीर-रस को । 
इस विपय पर पं० ऋष्णविहारी मिश्र का एक लेख-- 
खज्लार--स्स--हाल हो मे मैंने पढ़ा । मिश्रजी साहित्य- 
शास्र के खाध्यायी हैं और शंगार-रस के प्रेमी | इस लेख 
में आपने शुज्ञार-रख को सर्वोच्च आसन देने का प्रयक्न 
किया है । मुझे यह लेख एक दृष्टि से ज्यादह महत्वपूर्ण 
सात्म हुआ । इसमें आपने झंगार-रस पर संस्कार करने 
की कुछ चेष्टा की है। उसे कामुकता और विषय भोग की 
गन्दी गठर से उठाकर 'प्रेम!' की निमल और उच्च भूमि 
पर वबिठाने की ज़रा कोशिश की है। शद्गार-संस्कार की 
दृष्टि स आपका यह प्रयत्न खाधत्तीय--असिनन्द्नीय है। 
हमारे संस्क्रत और हिन्दी के साहित्य-शाखियों की शुज्ञार- 
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विषयक धारणाओं और भतों पर यदि विचार किया जाय 
ओर साथही शझ्भगर-रस के काव्यों का पडन किया जाय 
तो हम इसी नतीजे पर नहीं पहुँच सकते कि इनका शुद्भगर- 
रस केवल निर्दोष सातलिक प्रस-रस था | उसमें तो आपको 
कामुकता का ही राज्य मिलेगा; व्यभिचार को भी स्थान 
मिलेगा । इस दृष्टि से मिश्रजों का शुज्ञार-रस, जिसे प्रेम- 
रस कहना चाहिए, उनके मुकाबले में संकुचित हो जावा 
है। पर एक दूसरी दृष्टि से वह सबंव्यापक भी हो जाता 
है । प्राचीन आचार्यों का शुज्ञार-रस नायक--नायिका 
तक ही परिमित है, सिश्रजी का प्रेम-रस आरखि-मान्र को 
अपनी परिधि में ले सकता है। मेरी राय में इसे शु्ञार-रस 
न कह कर शेमस-रस कहना चाहिए, ओर यह अ्रेम-रस ही 
सब-श्रेप्ट रख द्वो सकता है। शद्भर-रस के जिन विशेष 
गुणों के कारण मिश्रजी उसे रस-राज बना रहे हैं, वे 
प्राचीन कवियों को अभिमत एकांगी और वेषयिक शुद्भार- 
रस पर नहीं घटते, बल्कि मिश्रजी के संस्कृत शुद्भार-रस 
अथवा प्रेम-रस पर घटित द्वोते हैं। शुन्नगर के शाब्दिक अर्थ 
से शुज्ञारू्रस की परिभाषा का कुछ सम्बन्ध भी नहीं 
दिखाई देवा । अतएवं उसका नाम प्रेम-रस ही होचा डचित 
है। इससे शुज्ञार के बुरे अथ-सम्बन्ध से भी वह बचा 
हेगा और किसी तरह के विषयोस के लिए स्थानन 


रहेगा | 
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परन्तु शुज्ञार को शुद्ध रूप देते हुए सी भी मिश्नजी 
उसके अवलमस्धन के [सम्बन्ध में तायक-साजिका ओन्‍पुरय 
से आये नहीं बढ़े । परम्परा के अनुसार नायकश्तायिका का 
प्रीति में ही उन्होने अपने प्रेम-रस छी परिन्‍समाध्रि कर ही 
है। इस संकोच का कारण यह धाय्णा दे कि संसार प्रक्ृति- 
पुरुष की केलि-लीला की रंग-स्थली हे, नर-वारी की प्रीति 
उसीका प्रतिबिग्व है । यह सानकर चलते से यहाँ प्रेम का 
अर्थ सामान्य नहीं रह जाता, विशेष हो जाता हे। और 
सिश्रजी दा संशोवित शुन्ञार--प्रेस-रस-- विश्व-व्यापी नहीं 
होता । लिग-भेद के परे उसकी गति ओर घ्विति नहीं 
होती । उसकी अवस्थिति के लिए दो परस्पर-विशद्ध था 
भिन्न लिंगो की आवश्यकता है । इसका यह अथ हुआ कि 
यह श्रेम शरीर-रचना की भिन्नता ओर तज्ञान विकारों के 
आदपण का फल है। दूसरे शब्दों से, वह प्रेम शार्यस्कि 
हुआ, वासना-मूलक हुआ, रूप-जात हुआ । घुद्ध-प्रेम शुणु- 


जाई टी, जे 


मूलक होता है । लिग-भेद उसकी शआवश्यक शर्त नहीं होदी | 
निर्दोष प्रेम की कसोटी यह है कि शुद्ध ग्रेस आनन्द-पर्येव- 
सायी होता हे, ओर अशुद्ध प्रेम भोग-पर्वद्सायी | जबनक 
हम किसी पुरुष के, किसी युवती के, या शनन्‍य किसी के 
सौन्दय को देखकर केवल सालिक आनन्द और बस 
का अठुभव करते है तवतक हमारा वह अनुराग झुड्ध है 


पर ज्यों हो हमारा सन फूल को तोड़कर सूंघने के लिए 


घमर्०्ठ 


सर्वश्रेष्ठ रस कौन है ? 


ललचाया, युवती को अपनी भोग्य वस्तु बनाने का भाव 
हमारे हृदय सें उत्पन्न हुआ कि हमारा प्रेम सलिन और 
दूषित हो गया । जब भेम के लिए विरुद्ध लिंग की स्थिति 
अनिवाये कर दी जाती है तब वह श्रेम अधिकांश में निर्मल 
नहीं होता । ख्ली ओर पुरुष का जो परस्पर आकर्षण होता 
है वह अधिकांश में शरीर-सुख-फलक होता है | यदि यह 
आकर्षण एक पुरुष का एक स्वी तक या एक पुरुष तक 
मर्यादित हो, तो इसे हमारे समाज ने दोष नहीं माना है, 
बहिक विवाह कां रूप देकर उसे शिष्ट स्थान दे दिया है । 
परन्तु प्रेम-रस के विषय को केवल ख्वी-पुरुषों की विवाहित 
जोड़ी तक: सीमित कर देने से एक तो उसकी स्वाभाविक 
'दरता ओर सात्विक आनन्द का स्वाद चला जाता हे, 
दूसरे उसका महत्व और इसीलिए जीवन में उसका स्थान 
बहुत कम रह जाता है । अतएव वही भेस-रस सब रखों 
का राजा हो सकता है, जो सावेभोम हो, सात्विक आवन्दू- 
रूप हो, जो लिंग-भेद से परे हो, जो प्रकृति के एक-एक : 
परमाणु में व्याप्त हो । उसी प्रेम में अत का आनन्द 
पिलता है । स््री-पुरुष के भेदू-भाव का लोप हो जाना ही 
अद्वैतानन्द की चरस सीमा नहीं है । आखणीमात्र के श्रति 
अमेद-भाव होने पर अद्वेत सुख का अनुभव हो सकता 
। जिन्दगी सर ख््री-पुरुष के छेत-जात विषय-भोग में 
डूबे रहनेवालों की अपेक्षा तो ख्री-पुरुष के छत-भाव से परे 
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हो आमने वाले कहीं ऊँचे हैं। पर उससे भी उच्च अवस्था 
एक और है, और वह है--एक सेवाद्वितीयम्‌!--सर्वे 
खल्वदं त्रह्म' । यही शुद्ध प्रेम-रस की चरम सीसा है । 
ऐसा ही प्रेस-रस सब रखो का सिश्ताज हो सकता है । 

मिश्री ने प्रत्येक रस के व्यभिचारी भावों की गिनती 
करके दिखाया है कि झंगार-रस में २९५, अथात्‌ अन्य सब 
रखों से ज्यादह व्यभिचारी माव पाये जाते है, इसलिए वह 
सर्वश्रेष्ठ है। यह तो माना, पर इन सब भावों के उत्थान और 
पतन के लिए यह आवश्यकता नहीं मालूम होती कि ख्री 
के प्रेम का अवलंबन पुरुष ही हो, और पुरुष के प्रेम का 
अवलंबन स्त्री ही हो । हाँ, यह बात सच है कि मलुष्य को 
अपने प्रेम के लिए किसी-नर्वकेंसी विषय की--आधार 
की--जरूरत होतो है । कोई पुरुष, आम, देश, धमे, समाज 
या देव भी उसका आधार हो सकता है। यदि हस इस 
बात को मान लें, तो साहित्य में केवल सर-सारी के प्रेम 
को जगह देश-प्रेम, धर्म-प्रेम, समाज-प्रेम आदि की धूम 
मचने लगे । उससे साहित्य भी अधिक उच्च और निर्दोष 
निर्मित होगा, और देश, समाज तथा ध्स की भी बहुत 
सेवा होगी । 

साहित्य मे भक्ति-रस शान्त-रस के अन्तगत्‌ साना गया है। 
कुछ लोग उसे प्रथक्‌ ही मानते हैं । कुछ लोगो ने देश-भक्ति 
रस को भी एक खतस्त्र-रस माना है । मेरी राय में भक्ति 
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प्रेम की पराकाष्ठा को ही कहते हैं । प्रेम की परिणति भक्ति: 
में ओर भक्ति की शान्ति में होती है। जबत्क परस्पर गुणों 
का आकषणा-मात्र रहता है तबतक के भाव को प्रेस कह 
सकते हैं; जब एक का दूसरे के गुण के प्रति आदर और 
पूज्य भाव होने लगता है तब श्रेम भक्ति का रूप 
धारण कर लेता है। प्रेम में दोनों समान भावों की 
भूमिका रहते हैं; भक्ति में एक दूसरे को अपने से उच्च 
भूमिका पर समानता है । प्रेम में आनन्द है, भक्ति में उन्नति 
है, सुख है, शान्ति है । इस दृष्टि से यदि: शान्तरस 
को भ्रधानता दी जाय तो 'हज नहीं, पर यदि विश्वज- 
नीक प्रेम के रस को भी उसके आसन पर बिठावें तो मेरा 
कोई झगड़ा नहीं | फिर भी में इतना तो ज़रूर कहूँगा कि 
देश को इस समय सामूहिक रूप से पति-पत्नी-जात स्ज्जर 
रस की फिर वह निर्मल ही क्‍यों न हो -बिल्कुल जरूरत 
नहीं है । नव-साहित्य के विधाता यदि देश, धर्म, समाज 
की अपने था अपने पात्रों के प्रेम का आलम्बन बना कर 
साहित्य-रचना या काव्य-स्ष्टि करें तो देश पर उनका बड़ा 
डपकार होगा । 
यदि संकुचित खद्भार-रख का स्थान हम व्यापक ग्रेम- 
रस को दें, तो फिर ऋज्भार-रस के दोनों भेदों, संयोग और 
विप्रल॑ंभ, की भी उतना ही व्यापक रूप अपने आप मिल 
जञायगा | उस अवस्था में उनके नास था तो संयोग और 
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वियोग या आनन्द ओर विषणद्‌ रखता ठीक होगा तब 
केवल विरह-विधुर, व्याकुल यक्ष अपनी घिरहिणी यज्षिणी 
को ही नहीं, गोपियाँ मथुरा-गासी कृष्ण को ही नहीं, बल्कि 
देश-वियोगी देश-देव को, खतस्त्रता-विरही खतन्त्रता-देवी 
को अपने हृदयोच्छू वास और जीवन-संदेश भेज सकेंगे । और 
उनकी प्राप्रि में प्राशापंश कर सकेंगे । उनकी धुन मे वे 
जीवन से बढ़कर भ्ृत्यु को ओर मृत्यु से बढ़कर जीवन 
को समसेंगे | संयोग ओर वियोग दोनो अवस्थाओ में 
वे अपन साथ ही अपने देश ओर समाज की तत्यक्ष सेवा 
करेगे | 


घ्ण्छ 


[9४] 
कला--विचार 


न तरफ़ के कला-मर्मज्ञों से में अक्सर यह शिका- 
यत सुनता हूँ कि हिन्दी-छंसार में कला की 
अभिरुचि जाम्रत और परिमार्जित नहीं हुई है। जब कोई 
हिन्दी की मासिऋ पत्रिक्रा, जिसे आम तौर पर हिन्दी-भाषी 
सुन्दर ओर सजी सानते' हैं, उनकी नज़र से गुजरती है तब 
वे हिन्दी के इस अंग की त्रुटि पर दु:ख अकट करते हैं। 
अभी उस दिन हिन्दी की एक लोकप्रिय पत्रिका का वाज़ा 
अड्डू मेरे एक सुसंस्क्त और विद्याविनय-प्रम्पन्न मदरासों 
मित्र ने देखा । उसका मुख-चित्र देखते ही उनके मुँह से 
निकला-+-+ ण छवा था 2जट्फज़वाएँ ॥03708-008 ! 8 ३8 
70 874 # थी. ( केसा भद्दा सुख-चित्र है! इसमें तो 
कला है ही नहीं ) एक गुजराती कला-मसज्ष ने कहा-- 
]ए९०६॥०॥7 ०र्ग धा। 48 70 870. ( केला को विरूपता ओर 
अभाव का नाम कला नहीं है ) एक तीसरे कला-प्रेमी ने: 
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एक चित्र के प्रसंग को देख कर कहा-॥5 48 ##६ए/- 
( भद्दा है। ) ऐसे-ऐसे :उद्गार सुनकर मुझे दुःख होता 
रहता है| पर मुमे उनकी आलोचनाओं का प्राय: क्रायल 
होना पड़ता है; क्योकि वस्तु-स्थिति बहुत-छुछ ऐसी ही 
दिखाई देती है । हिन्दी में कल्ा-चर्चा कम होती है। यदि 
किसी पत्र में होती है तो सब-साधारण, कला-तत्त्व से अन- 
मिज्ञ होने के कारण, उनका रसाखादन नहीं कर पाते । 
अतएवं यह आवश्यक है कि हिन्दीपत्रों मे कला-तत्त्व के 
परिचय का वथा कला-चची का अनवरत प्रयत्न हो । इसी 
बात को ध्यान में रखकर आज में कला-विचार को लेकर 
उपस्थित होता हैँ । 

-सब-साधारण कला शब्द के दो ही अंथों से 
परिचित हे--१-विद्या जैसे शस्न-कल्ला और २--कुशलता, 
जैसे संभाषण-कला। पर इनसे बढ़कर और गहरा अर्थ भी 
कला का है। एक के हृदय के भावों को दूसरे के हृदय में 
तद्ठत्‌ पहुँचाने या उद्दीप्त करने की विद्या का नास भी कला 
है | भाषा जिस प्रकार एक सलुष्य के मस्तिष्क के विचारों 
को दुसरे सनुष्य तक पहुँचाने का साधन है उसी प्रकार 
कला एक के हृदय के भाषो को दूसरे के हृदय तक ले जाने 
वाला वाहन है । जो व्यक्ति अपने हृदय में उठे शोक, 
आनन्द, विस्सय, करुणा आदि भावों को किसी उपकरण - 
की सहायता से दूसरे के हृदय में तइ्त्‌ जाग्रत कर पाता है, 

रध्द 
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वह कलाकार कहा जाता है। कलाकार के उपकरण मिन्न- 
मिन्न हो सकते हैं । कोई अपने खर की विशिष्ट रचना के 
द्वारा, कोई अपने इंगित वा अंग-विक्षेप द्वारा, कोई अपनी 
कलम या छूँची के द्वारा और कोई अपनी वाणी के छारा 
उन भावों को अपने हृदय से प्रकट और दूसरे के हृदय में 
जाम्रत करता है । अतएवं किसी कलाधर का उपकरण 
होता है. उसका खर, किसी का होता है उसका अज्भ-विज्षेप, 
किसी की क़लस और किसी की वाणी । खर के हारा 
अपनी कला का परिचय देनेवाले को हम संगीतपढ़, अज्ञ- 
विक्तेप के द्वारा परिचय देनेवाले को अभिनेता या नठ, 
कलम के द्वारा देनेवाले को चित्रकार और बाणी के ह्वारा 
देनेवाले को कवि कहते हैं । स्थापत्यकारों की गणना भी 
कलाधरों में होती है । इस प्रकार उपकरण-मभेद से कला के 
सिज्न-भिन्न विभाग हो गये हें-सल्लीत-कला, नाव्य-कला, 
चित्र-कला, काव्य-कला और स्थापत्य-कला आदि | इस 
जेख का विषय प्रधानतः चित्र-कला से सम्बन्ध रखता है । 
अक्सर लोग कला के इस मर्म को नहीं जानते । 
इससे वे केवल सड़नबिरड्रे चमकीले-भड़कोले चित्र को 
“अच्छा! कह बैठते हैं । वे तो इतना ही देखते है कि किस 
विजन पर हमारी आँखें गढ़ जाती हैं, कौन सुन्दर है, कौन 
छुमावना है, किसे देखकर हमारी आँखों को आनन्द होता 
है । उतकी आनन्द ओर सौोन्दर्य-सम्बन्धी धारणायें भी 
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उनके संस्कार के ही अनुरूप रहा करती हैं। चित्रकार 
ओर पत्रकार अक्सर उनकी सेवा के न्ञाम पर, उत्की रुचि 

र्‌ः किक [ त्नों ७ ७ रु 
की दुह्ाई देकर, ऐसे ही चित्रों के कनिष्ठ नमूने पेश करते 
रहते है जिससे उनके चित्र और पत्र तुरन्त खप जायें। 
सर्व-साधारण की वे संस्कार-हीन घारणायें ज्यों-की-त्यों 
बसी रहे तो बनी रहें इस कारण नसबे-साधारण की कला- 
सिरुचि जाग्रत और परिष्कृत होत॑ है, न कला का विकास 
ही हो पाता है । वे वेचारे जान द्वी नहीं पाते कि अच्छा 
चित्र पह नही है जो आम तोर पर आंखों को सुन्दर माद्म 
हो, बल्कि वह है जिसे देखकर हृदय से उच्च, पवित्र, 
निसल साव उदय हों। ऐसे भाव उठें जिनके द्वारा आचरण 
को सुधारने की, देश-लेवा, जन-सेवा करने की, कायरता 
छोड़ने ओर पुरुपाथ बढ़ाने की, दुब्यंसन ओर दुराचार से 
मुंह मोडने और सदूशुणो की वृद्धि करने की उमक्ु मन में 
पेदा हो । चित्र के अच्छे या बुरे होने की सब से अच्छी 
कसोटी यह हे कि उसे देखकर मन से उपभोग करने की 
वासना न उत्पन्न हो | जेसे यदि किसी खी के चित्र को 
देखकर सन में काझुक अलुराग उत्पन्न हुआ, किसी सुन्दर 
दृश्य को देखकर वहाँ जा विलास करने की इच्छा पेदा 
हुईं, यदि किसी रमणी के चित्र को देखकर मन में यह 
भाव उठा कि यह मेरी पत्नी होती तो क्या बहार आती, तो 
समम्त लो कि यह चित्र अच्छा नहीं हे | क्योंकि चित्र को 


श््०्पर 
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चित्रित करते समय जो भाव चित्रकार के मन में प्रधान- 
रूप से काम करता रहता है वही भाव चित्र में भ्रस्फुटित 
होता है ओर वही सामान्यतः देखने वालों के सन पर 
अधिकार करता है | संत्तेप में कहें तो जिस चित्र को देख-- 
कर मन में कुविचार उत्पन्न होते हों, बुरे भाव उत्पन्न होते हों, 
वह अधम हैं, उसे कला का नमूना नहीं कह सकते । चित्र-- 
कार अपनी कला के बल पर अच्छे और बुरे दोनों प्रकार 
के भाव समाज के हृदय में उपजा सकता है । पर समाज 
का हित-साधन वही चित्रक्तार कर पाता है जो विवेक से' 
काम लेकर समाज के लिए आवश्यक साथवों की सृष्टि करता 
है और समाज को ऊध्बंगामी बनाता हे | इसलिए कला- 
तसज्ञों मे ऐसे ही चित्रकार की कला को कला माला है, 
दूसरे प्रकार की कला को वे केवल अधम कला ही नहीं 
कहते, बल्कि उसे कला के आसन पर ही नहीं बेठने देते । 
जिस प्रकार सदाचारी मनुष्य को ही हम मलुष्य मानते हैं, 
और दुराचारी मठ॒ष्य को, उसके मनुष्य रहते हुए भी, हम 
पशु मानते हैं उसो तरह सभाज को ऊपर चढ़ानेवाली 
कला ही सचों और एकमात्र कला है, समाज को अधःपात 
का राघ्ता दिखानेवाली कला को कला न कहना ही 
साथक है । ह 

कला का सम्बन्ध भाव से है; सुन्दरता से नहीं ।' 
दूसरे शब्दों में यों कहें कि कला का सम्बन्ध रूप-सुन्द्रता- 
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से नहीं, भाव-सुन्दरता से है। रूप-सुन्दरता के पुजारी 
ग्रकृति की प्रतिलिपि।कों द्वी कला मानते हैँ अथान सष्ठि में 
जो वस्तु उन्हें जेसी दिखाई देती है उसका ज्या को त्यों 

नकल कर देने, उसका हवहू चित्र खड़ा कर देने की कुशलता 
को ही वे कला समझते हैं। इसलिए वे केवल प्राकृतिक 
दृश्यों के ही चित्र नहीं खींचते, ग्राकृत संसार में मिलसे 
वाली मलुष्य की नानाविध अवस्थाओं के ही चित्र बिना 
तारतस्य के नहीं खींचते, बल्कि लम्न ओर अधेनम्न ज्ी- 
पुरुषों के चित्र चित्रित करना भी अनुचित नहीं माचते । थे 
ठेठ दम्पत्तियों के अन्त:पुर में भी वेघड़क चले जाते है 
ओर उसकी दीवारें तोड़कर सारे जन-समाज सें उन्हें 
उपस्थित कर देते हैं । जब पतन्न-पत्रिकाओं का जन्म नहीं 
हुआ था तव ऐसे दृश्य केदल अन्‍न्तःपुर की ही सम्पत्ति 
समझे जाते थे, पर अब तो शुप्त को पाप सममते का 
जमाना आगया हे ! प्रकृत संसार में चाहे हमारे स्री-संसार 
के मुख .पर से परदा उठाने की हिस्सत हमे न हो, पर चित्र- 
संसार में तो हसने अन्त:पुर का भी परदा मिकाल डाला 
है | मन में प्रश्न उठता है कि किसी के अन्त:पुर में जाकर 
मऋकले का किसी को कुछ अधिकार हो सकता है ९ यदि 
नही हो सकता तो फिर अनन्‍्तःपुर को वाज़ार में वेचने बाले 
महाशयों से कभी किसी ने इसका जवाब तलब किया है ९ 
किसी भी माता या वहन ने पूछा है कि क्‍यों हजरत, जब 
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चाहे जहाँ और चाहे जिस अवस्था में हमें उपस्थित करने 
की गुस्ताखी आप क्यों कर रहे हैं? कभी उनके आये- 
सतीत्व ने सन्तप्त होकर उन्हें चेतावनी दी है कि वस, 
यहीं तक; अब आगे नहीं ! मेरी राय में अब वह समय 
आगया है कि समाज इस प्रवृत्ति पर अपना अंकुश रखने 
लगे । दम्पती के अन्तःपुर के ऐकान्तिक जीवन के असंगों 
के अतिरिक्त चित्रकारों के लिए ऐकान्तिक जीवन के ही 
ऐसे अनेक दूसरे प्रसंग मिल सकते हैं जिनके छारा वे अपनी 
कला का सदुपयोग कर सकते हैं । 
यह तो हुई प्रकृति की प्रतिलिपि करनेवाले चितेरों की 
बाद । इनकी कला नाम से प्रचलित वस्तु को कला-तत्वविदू 
यथार्थदर्शी कला कहते हैं । एक दूसरे प्रकार के कला- 
मर्मज्ञ हैं । वे भाव-सुन्दरता के उपासक हैं । वे कहते हैं, 
रूप तो ज्षणिक और गौण चौज़ है । भाव सुख्य वस्तु है । 
कुदरती चीज़ों की नकल कर देना कोन बड़ी वात है ? 
हाथ और आँख को जरा अभ्यास हो जाय तो बस है। 
उसमें बुद्धि, करपना, अंतिभा के बल से काम नहीं लिया 
जाता | माव-सुन्दरता के लिए चित्रकार को अपनी नई 
ही सृष्टि रचनी पड़ती है । वह अपने हृदय के साव-विशेष 
को्‌ न्ति का; व्यक्ति का रूप देता हे, जिसे “दंखते ही यह 
है कि यह कोई प्राक्ृत व्यक्ति नहीं साज्ञात्‌ 
क्ति की दी सूर्ति है। बह उस भाव-दशेन के 
रश्र्‌ 


म्ारूम होता 
करुंणा-या भ 


पक फिता ही कधकथ 
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अनुरूप आदशे अवयवो को अपनी अतिभा के साम्राज्य से 
खोज-खोज कर लाता है ओर एक आदश भाव-स॒ष्टि खड़ी 
कर देता है । इसलिए ऐस चित्रकार आदशदरशी कला के 
अनुगामी माने जाते है। आदशेदर्शी चित्नकार भावों को 
व्यक्ति का रूप देता है, यथाथदर्शी चित्रकार प्राकृत संसार 
के व्यक्तियों का चित्र खींचकर उसमें साव आरोपण करने 
का प्रयत्न करता है। आदशदर्शी चित्रकार का ध्याव हमेशा 
आदरश-दशन की ओर रहता है, समाज को ऊपर उठाने 
की ओर रहता है। यथार्थदर्शी कलाधर दुनिया की अच्छी 
बुरी, भद्र-अभद्र, सब चीज़ें आपके सामने लाकर रख 
देता है। आदशेदर्शी कलाकार खुद विवेषःपूर्वक चुनाव 
करके अच्छी चीज़ आपके सामने पेश करता है, यथार्थ- 
दर्शी कलाकार स्यं॑ विवेक का उपयोग करने के 
झगड़े में नहीं पड़ता; चुनाव और पसन्दी का कास 
समाज पर छोड़ देता है, समाज का जी चाहे ऊपर 
चढ़े, जी चाहे नीचे गिरे | वह तो अपने मन को जो चीज़ 
अच्छी लगी, आपके सामने पेश करके अलग हो गया । 
भारतवर्ष खभ्ावतः और परम्परया आदशवादी है । 
अभी-अभी अग्रेज़ी सभ्यता की धाक का ऐसा जमाना 
आया कि ओर वातों की तरह हम अपनी कला का आदशे 
भी भूलने लगे थे। अनेक धन्यवाद है, हैवल साहब को 
अवनान्द्रनाथ ठाकुर को, डाक्टर कुमारसासी को जिन्होंने, 
श१० 
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' "भारतीय चित्रकला को डूबते हुए बचाया । इस समय 
भारत में चित्रकला के दो- असिद्ध सम्प्रदाय हैं--एकं 
- “बड़ाल-सम्प्रदाय, दूसरा बस्बई-सम्प्रदाय | बद्धाल-सम्प्रदाय 


* “का झुकाव जितना आदर्शवाद की तरफ़. है, उतना बम्बई . 


सम्प्रदाय का नहीं है । यूरोप में मो आदर्शवादी, और 
>यथार्थवादी दोनों सम्प्रदाय हैं । रसकिन, टॉलस्टाय आदंशै- 
>वादी हैं। उनका कहना है कि यूरोप से कला लोप हो 
' रही है। टॉलस्टाय ने ४86 5 ४5 ( कला क्या है १) 


नामक एक अत्यन्त सार्मिक पुस्तक लिखी है । इसमें उन्होंने: 


छापने समय' तक के तमाम कला और सोौन्दर्य-शास्तर के 
प्रधान ज्ञाताओं के मत का निद्शेच करके उत्तकी समीक्षा 
की, है ओर कला के सम्बन्ध में अपना. स्वतन्त्र मत प्रति- 
:. पादित किया है.। इस लेखारस्म में कला की व्याख्या में 
मैंने उन्हीं के मत को ग्रहीत किया है । 
आशा है. जिन पाठकों के हाथों में यह लेख पड़ 
. “जायंगा-वे इसपर. मनन करेंगे जिससे कि वे अच्छे. और . ' 
. बुरे चित्रों की परीक्षा कर सकें और ऐसे-वेसे बिलासिता के . - 
.. “भावों से मरे चित्रों को खरीद कर. धन और जीवन्न-को .. : 
5 अरबाद करने से बच सकें | हज छल 


ईद 


[४ | 
कर + हर 
सुराच का सहार 
विवेक--अटष्टानां भवत्ति विनिपातः शतझुखः 


व मौसम बदलता है तब कितने ही लोग 

अक्सर बीमार हो जाते है । जब क्रेदी एका- 

एक जेल से छूठ जाते है तो कितने ही मारे खुशी के सुध- 
बुध मूल जाते हैं । जब वहुत दिन के सोये हुए सुसाफिर 
एकाएक जग पढ़ते हैं. तब वहुतेरे दीवाने-से हो जाते हैं । 
जब रोगी एकाएक आरास पाने लगता है तव अक्सर बद- 
परहेज़ी कर बैठता है । बहुत-कुछ यही हालत हमारे देश 
के कुछ अति-उत्साही युवकों की हो रही है। सदियों से 
गुलामी की नींद में सोये वे जागृति का अनुभव और खत 
न्त्रता के प्रतिबिम्ब का दशेन करके सानो बोौखला गये हैं । 
बहुत दिनों का प्यासा जिस तरह पेट फटने तक पाती पी 
लेना चाहता है उसी तरह वे खतन्‍्त्रता की कल्पना-मात्र से 


श्श्७ 
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इतने बौराये जा रहे हैं कि नीति, सुरुचि और शिष्टता तक की 
मयोदा का पालन करना नहीं चाहते । बल्कि यह कहें 
तो अत्युक्ति न होगी कि वे नियस को ही एक बंधन मानते 
हुए दिखाई देते हैं। शायद वे निर्रकुशता को खतन्‍्त्रता 
मान बेठे हैं | क्या साहित्य, क्या समाज, कया राजनीति 
तोनों क्षेत्रों में इस उच्छुल्ललता के दशेन हो रहे हैं । यह 
विकार का लक्षण है | इससे समाज का लाभ तो शायद ही 
हो उलटा व्यतिक्रम का अन्देशा रहता है । हिन्दी-साहित्य 
में तो कुछ लोग सुरुचि का संहार तक कर देने में बुराई 
नुहदीं समझते । यही समय है जब चेतावनी देने की, 'ठहरो 
ओर सोचो” कहने की ज़रूरत होती है। 

. भनन्‍्तान-बृद्धि-निम्रह” के मोह में कन्याओं, ख्ियों ओर 
बच्चों के हाथ में पड़ने वालें एक हिन्दी मासिक-पत्र से जो 
अश्लीलता का प्रचार हो पाया है वथा सुरुचि काजों 
मान-भंग हुआ है एवं कुछ हिन्दी पन्नों में व्यंग्य, विनोद, 
परिहास, प्रहसन आदि के रूपों में जिस प्रकार कुत्सा और 
कुरुचि की कलुपता का विकास-सा होता हुआ देख पड़ता 
है, उस पर ध्याव जाने से ये विचार मन में उठ रहे है | छुछ 
हिन्दी पन्नों को गति-विधि पर सूक्ष्म रूप से ध्यान देने से 
मेरा यह मत होता जाता है कि अश्लीलता, अशिष्टता, 
कुरुचि, कुत्सा की उनकी कंसौठी सर्वसाधारण - भारतीय 
समाज की कसौटी से भिन्न है और उन्होंने बुद्धि-पृवक ही 
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अपनी यह रीति-नीति रक्खी है। और इसलिए आज ऐसी 
वित्तवृत्ति पर लिखने की इच्छा हो रही है । 

यूरोप में एक समाज ऐसा है. जिसका यह मत है कि 
ज्ञान के प्रचार से फिर वह अच्छी बात का हो या घुरी या 
अनुचित या अश्लील मानी जाने वाली बात का हो, कभी 
हानि नही होती । वे उससे उलटा लाभ समझते है। वे 
कहते है हम जन-समाज के सामने सब तरह की ज्ञानसा- 
सम्मी उपस्थित करते है, वह विवेक-पृर्वेक उसमें से अच्छी 
ओर हितकर सामग्री चुन ले ओर उसे अपना ले । इससे 
उसकी सारासार-विषेक शक्ति जाग्रत होगी । वह खतत्त्र 
ओर खावलस्बी होगा और इसलिए वे अश्लील ओर गुद्य 
बातो का प्रचार करने के लिए अपने को खतन्‍्त्र मानते है 
अपना अधिकार सममते हैं । इसी समाज के मत का अतु- 
सरण हमारे देश के कुछ उत्साही युवक कर रहे हैं । वे 
स्॒यं विवेक-पूवंक चुनकर ज्ञान-सामग्री समाज को देना 
नही चाहते वल्कि चुनाव का और विवेक के प्रयोग का भार 
जन-समाज पर रखना चाहते है । कह नहीं सकते इस चित्त- 
यृत्ति के मूल में समाज की विवेक-शक्ति को जाम्मत और 
धुष्ट करने की भावना मुख्यतः काम कर रही है या मनोसो- 
हक, विलास-मधुर सामग्री का उपभोग करने और कराने 
की युवक-जन-सुलभ कमजोरी । विचार-सखातन्त्य और 
काय-खातन्त््य ही नहीं बल्कि प्रचार-सखातन्त्य के उदाराशय 


ग्र्‌ दर 


सुरुचि का संद्वार 


के भ्रम सें कहीं उनसे खेच्छाचार, काम-लिप्सा ओर विषय- 
भोग को तो उत्तेजना नहीं मिल रही है ? हाँ, अधिकार 
तो सलुध्य नंगा नाचने का सी रखता है, पर वह किसी 
भी सभ्य समाज में “नंगा नाचने! के लिए खतन्‍्त्र नहीं है 
ओर दूसरे यदि वह नाचने लगे तो समाज को उससे जवाब 
'तलव करने का भी अधिकार प्राप्त है। जन-समाज प्राय: 
सरल-हृदय होता है | वह भोले-भाले शिशु की तरह है । 
वह सहवास, संस्कार और शिक्षा-दीक्षा से विवेक प्राप्तें करता 
है। वह शिक्षक या साथी या मार्गदशेक निस्संदेह हितचि- 
तक नहीं है जो अपने विवेक को अपनी जेब में रखकर 
उसकी बुद्धि को निरंकृश छोड़ देता है । कोई भी अनुभवी 
शिक्षा-शासत्री और समाज-शाल्री इस रीति का अलुभोदन 
न करेगा । प्रत्येक शिक्षा-शाखी और समाज-शासत्त्री ने 
निर्दोष और पवितन्न वायु-मण्डल में ही मनुष्य की उच्च मनो- 
श्त्तियों के अर्थात्‌ सनुष्यता के विकास की करपना की है । 
मनुष्य निसगेत: खतन्त्र हे, पर निरंकुश नहीं । प्रकृति का 
साम्राज्य इतना सुव्यवस्थित है कि उसमें निरंकुशता के लिए 
ज़रा भी जगह नहीं है। प्रकृति के राज्य में पशु-पत्ती भी, अपने 
समाज के अन्दर, निरंकुश नहीं हैं । जहाँ कोई निरंकुश हुआ 
'नहीं कि अकृति ने अपना राज-द्‌र्ड उठाया नहीं । फिर उस 
शिक्षक था साथी से समाज को लाभ ही कया, जो अपने 
विवेक का लाभ उसे न पहुँचाता हों । अन्न और कंकर 
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दोनों वस्तुयें बालक के सामने लाकर रख देंने और चुनाव 
की सारी पसंदी उसपर छोड़ देनेवाले शिक्षक के विवेक 
की कोई प्रशंसा करेगा ? सन्‍्तान-वृद्धि को रोकने के लिए 
ब्रह्मचर्य और क्त्रिम साधन इस दो में से कृत्रिम साधनों 
की सिफारिश करनेवाले और त्रह्मचये को सर्वसाधारण के: 
लिए अ-सुलभ बताने वाले शिक्षक या डाक्टर की स्तुति 
कितनी की जाय ९ वे तो ओर एक क़द्म आगे बढ़ जाते 
हैं--चुनाव की पसंदगी सी जन-साधारण पर नहीं छोड़ते, 
डल्नटा स्पष्टत: अपने प्रिय ( ओर मेरी दृष्टि में हानिकर ) 
साधन की सिफ़ारिश भी करते है और सर्वेसाधारण के 
लाभाथ उसकी विधि भी बता देते हें ! 
तन्‍्त्रता और निरंकुशता यथा उच्छुछ्रखलवा दो जुदी 
चीज़ें हैं। स्वतन्त्रता का मूलाधार है संयम, निरंकुशता का 
मूलाधार है स्वेच्छाचार । संयम के द्वारा मनुष्य खयं तो 
स्वतन्त्र होता ही है पर वह औरों को भी खतन्‍्त्र रहने देता 
है। स्वेच्छाचार का अर्थ है ओरों की न्‍्यायोचित खतन्‍्त्रता 
का अपहरण । यदि हमें ओरो की खतस्‍न्‍्त्रता भी उतनी 
प्यारी हो जितनी कि खुद अपनी हमे प्यारी है, तो हमें 
संयम का व्यवहार किये बिना चारा नही । जो ख़द तो 
खतन्‍्त्र रहना चाहता है, पर दूसरे की खतन्‍्त्रता की परवा 
हा करता, वह खतन्त्रता का प्रेमी नही, खेच्छाचार का 
प्रेमी है, खाथोन्ध है। ब्रह्मचय संयम का ककहरा है और 
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विवेक संयम का नेता है । अतणव विवेकहीन ज्ञान-प्रचार 
अज्ञान-प्रचार का दूसरा नाम है। गन्दी बातों का प्रचार 
खेच्छाचार है । खेच्छाचार समाज का अपराध है । 
स्वेच्छाचार और असंयम एक ही वस्तु के दो रूप हैं । 
मनुष्य संयम करने के लिए चारों ओर से बाध्य है । 
प्रकृति का तो वह धर्म ही है । खेच्छाचार या असंयम 
प्रकृति का नहीं, विक्ृति का घर्स है । प्रत्येक सनोवेग को 
प्रकृति का धर्म मानकर उसे उच्छूृंखल छोड़ देना पागल- 
पन् या उन्मत्तता को प्रकृति का धर्म बताना है। ऐसा 
समाज मनुष्यों का समाज न होगा । राक्षसों का समाज 
होगा, दीवानों का समाज होगा । मनुष्य खयं भी संयम 
के लिए प्रेरित होता है ओर जबतक उसे स्वयं ऐसी प्रेरणा 
नहीं होती, तबतक समाज उससे संयम' का पालन कराता 
है-- नीति और सदाचार के नियमों की, रचना करके और 
उसका पालन कराके । इस प्रकार मनुष्य प्रकृति, स्वयं- 
प्रेरणा और समाज तीनों के द्वारा संयम करने के लिए 
बाध्य है। मनुष्य की सबसे अच्छी परिभाषा यही हो 
सकती है--संयम का पुतला । मनुष्य-समाज ओर पशु- 
समाज में अन्तर डालने वाली यदि कोई बात है तो यही 
कि मनुष्य-समाज में नीति-सदाचार, विवेक की सुव्यवस्था 
है, पशु-लमाज में नहीं । यदि हो तो उसका ज्ञान्र हमें 
नहीं । नीतिनसदाचार मलुष्य के गहरे सामाजिक और 
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आत्मिक अनुभव के फल हैं । उनकी ऋपेक्षा करना लड़क- 
'पन है। उनकी हँसी उड़ाया खय्यं अपने को गालियाँ देना 
है । फिर किसी वैज्ञानिक विषय की वेज्ञानिक ढंग पर, 
उसके जिन्लासुओं के सामने विज्ञानशालाओं में चचो करना 
एक बात है, और सबसाधारण के सामने, लड़के-लड़कियों 
के सामने, उनका प्रदर्शन करना, प्रचार करना, विधि- 
(विधान बताना हृद्‌ दर्जे का खेच्छाचार है । सुव्यवस्थित 
ओर शिष्ट समाज इसे सहन नहीं कर सकता। अतएव 
जबतक समाज को आप इस बात का यक्रीन नहीं - करा 
सकते कि सुरुचि, अश्लीलता, शिष्टता-सम्बन्धी आपकी 
कसौटी ही ठीक है तबतक आपका यह कृत्य निरंकुश ही 
साना जायगा । समाज के मौत! को 'सम्मति-लक्षण' 
मानना तो भारी ग्रलती है । नहीं, उसकी सज्जनता और 
सहनशीलता का उसे दण्ड देना है । 

योरोप की कितनी ही बातें अनुकरणन-योग्य हैं, पर 
हर नई बात नहीं । हमें अपने विवेक से पूरा-पूरा काम 
लेना चाहिए । योरोप अभी बच्चा है--भारत बूढ़ा है। 
आज भारत चाहे पराजित हो, गुलाम हो, पतित हो, 
पर अब भी योरोप को वह समाज-शासत्र और धर्मशासत्र की 
शिक्षा दे सकता है । उसके ज्ञान और अनुभव की सच्ची 
कदर तब होगी जब योरोप कुछ प्रौढ़ावस्था में पदापेण 
करेगा । इसलिए योरोप की किसी भी नई चीज़ का स्वागत 
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करने के पहले हमें यह देखना चाहिए कि हमारे यहाँ 
इसके लिए क्या विधि-विधान हैं । यदि कुछ भी न होंगे, या 
योरोप से अच्छे न होंगे तमी हम देश, काल, पात्र का 
पूरा विचार करके उसको अपनायें । फोई चीज़ महज 
इसीलिए अलुकरणीय नहीं हो सकती कि वह नई है, या 
योरीप की बनी है. । गुण-दोष की छात्-बीन हीने के बाद 
ही अनुकरण होना चाहिए । च्रह्मचये की महा सिद्ध. 
करने की आवश्यकता नहीं । संयम के गुण स्पष्ट हैं| दिल 
को कड़ा करके थोड़ान्सा अनुभव कर देखिए । हाथ कंगन. 
को आरसी कया ९ हमारा सन अपने बस में नहीं रहता 
इसलिए त्रह्मचर्य को कोसना अपनी निर्बलतां की लुमाइश 
दिखाना है । इन्द्रिय-निम्रह में कौड़ी का खर्च नहीं, कृत्रिम 
साधन खरीदने के लिए डाह्व्टरों की दूकानों पर जाकर 
रुपया बबौद करने की जरूरत नहीं । थोड़ा मन को बसः 
में रखने की जरूरत है | आश्चर्य ओर खेद इस बात पर 
दोता है. कि लोग ऋत्रिम साधनों को ब्रह्मचये से ज्यादह 
सरल और सुसाध्य बताते हैं. । यदि हमें सचमुच; अपनी 
सनन्‍्तति के दी कल्याण की इच्छा है, जिसका कि दांवा 
कृत्रिम साधनों के हामी करते हैं, अपनी काम-लिप्सा को 
तृप्त करने की इच्छा, नहीं, तो हम अलुभव करेंगे कि 
क्न्निम साधनों की अपेक्षा ब्रह्मचर्य ही स्वाभाविक; सस्ता,... 
खास्थ्य-सौन्‍्दय-बरघेक ओर स्थायी साधन है। यह मानक़र: 
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पफि ब्रह्मचये स्वेसाधारण के लिए कुछ मुश्किल ऐै, कृत्रिम 
साधनों की सिफारिश करना ऐसा ही है जेसा कि हमारी 
सरकार का फोज के लिए वेश्याओं की तजबीज़ करना था 
घर में शराब बनाना थुरा है इसलिए शराब की भद्टी खोल- 
कर वहाँ पीने भेजना । क्रन्निस साधनों के उपयोग की 
सिफारिश करना लोगों को कायरता की शिक्षा देना है-- 
एक ओर बह्मचर्य के पालन की आवश्यकता न रहने दकर 
ओर दूसरी ओर सनन्‍्तान के पालन-पोपण के भार से मुक्त 
करके विषय-भोग की उनन्‍्मत्तता तो थे अपने अन्दर कायम 
रखता चाहते है, पर उसकी ज़िम्मेवारियों से दुमे दबाना 
चाहते है। यह हद दरजे की कायरता है । या तो संयस 
का पालन करके पुरुषा्थ का परिचय दीजिए या सन्वान का 
भार वहन करके पुरुषार्थी वनिए। त्रह्मचय-पालन के लिए सिर्फ 
सादा जीवन, सत्संगति, शुद्ध विचार की आवश्यकता है । 
उन्हे यह सब मंजूर नहीं। अपने क्षणिक शारीरिक सुख 
के लिए, अपनी कटिपत कम्मजोरी की बदौलत, सारे सासव- 
बंश के कुछ सदुल और सात्विक शुणों के विनाश का वीज 
बोला, इस खाथोन्धता का, इस श्ज्ञात का कुछ ठिकाना है ! 
उन्होने सोचा है कि इस अनियंत्रित कामलिप्सा और उस- 
की निरंतर पूर्ति से ख्यं उनके शरीर, मन और बुद्धि पर 
तथा उनकी सनन्‍्तान को मनोदशा ओर प्रवृत्तियों पर कया 
असर होगा ९ योरोप के सनोविज्ञानियों का कहना है कि 
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ऐसे अश्राकृतिक साधनों के प्रयोग की बदौलत वहाँ एक 
मिन्न ओर विपरीत प्रकृति का नया वर्ग ही निर्माण हो रहा 
है ! गृहस्थ-जीवन की हस्ती जबतक दुनियां से मिट नहीं 
जाती तवतक कृत्रिम उपायों से सन्तान-वृद्धि-निभ्रह का 
प्रचार करना गृह-जीवन को नीरस और अमंगल बनाने को 
प्रयत्न करना है | पता है, आप के गुरु योरोप में अब फेवल 
कम सन्‍्तति नहीं, बिल्कुल ही सन्‍्तति न होने देने की इच्छा 
अंकुरित हो रही है ? क्‍यों? वे नहीं चाहते कि सन्तति 
की बदौलत 'उनके शारीरिक ओर आध्िक सुख में बाधा 
पड़े | अनियंत्रित प्रजोत्पादन के हक़ में कोई भी विचार- 
शील पुरुष राय न देगा | पर उसका खभाविक साधन 
त्रह्मचय है, संयम है, नकि ये कृत्रिम साधन। उनसे अभीष्ट- 
सिद्धि के साथ ही मनुष्य के बल-वीये की ओर छत्च 
व्यक्तिगत तथा सामाजिक शुणणों की वृद्धि होगी, तहां क्न्रिस 
साथनों से व्यक्तिगत, शारीरिक सुखेच्छा-मूलक स्वा्थ-भाव 
ओर हीन तथा विपरीत मनोवृत्तियों की बृद्धि होगी | नीति 
ओर सदाचार सामाजिक सुव्यवस्था को बुनियाद है। अत- 
एवं क्‍या विज्ञाच, क्या कानून, क्या कला सब नीति और 
'सदाचार के पोषक होने चाहिए । पर समाज में कुछ विप- 
रीत मनोश्त्ति वाले लोग भी देखे जाते हैं जो इन साधनों 
का।उपयोग नीति-सदाचार के घात और निरंकुशता तथा 
स्वेच्छाचार की बंद्धि के लिए किया करते हैं। हो सकता 
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है कि उनका प्रेरक हेतु जन-क्ल्याण ही हो, पर इस में कोई 
शक नहों कि उन्की कार्य-विधि में विचार, अनुभव और 
ज्ञान की जगह जोश, आतुरता और अविचार हुआ करता 
है। विचार-हीन उत्साह को बन्द्र की लीला ही सममिए | 
इसलिए उन सज्जनों से मेरी प्राथना है कि दया करके 
देश के युवको को इस कायरता और स्ाथोन्धता के उलटे 
रास्ते पर न ले जाइए | यदि आप देश-हितेपी है तो उन्हें 
पुरुषा् को, ऋ्द्मयचये की ही शिक्षा दीजिए | उसी के प्रचार 
की तजवीजें सोचिए | इश्वर के लिए अपनी कमजोरियो का 
शिकार उन्हे न बनाइए । मनुष्य क्या नहीं कर सकता ? 
जो मनुष्य सारे प्रथिवी-मण्डल को हिला सकता है, हम 
देखते ही हैं. कि वह हिला रहा है, वह त्रह्मचये का पालन 
नहीं कर सकता, संयम पूवेक ग्रहस्थ-जीवन नहीं व्यतीत 
कर सकता, ऐसी बातें शिक्षित मनुष्यो के, जिस पर भी 
भारतवासी के, मह से शोभा नही देतीं । जो बात ज़रा 
मुश्किल सालूज़ होती है उसके लिए फोरन अविचार-मूलक 
आसान तजवीज खोजना, सानो पुरुषाथ-हीन बनाने का 
काय्यक्रम तयार करना है | कोशिश करने की ज़रूरत 
अगर है तो मुश्किलों को आसान बनाने की, ऊपर चढ़ने 
की तद॒बीर करने की, नकि मुश्किलों से दुम दवाकर 
आसानी का नुसखा दिखाने की या नीचे गिरने और फिस- 
लने की तरकीब बताने की । त्रह्मचय को एकबारगी गालियां 
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न दे वैठिए । ज़रा अपने बुजुर्गों के अनुभवों को भी- पढ़ 
देखिए । उन्होंने जीवन के हर अंग में ब्रद्मचय और संयम' 
की जरूरत बताई है । ग्रृहस्थ-जीवन को भी उन्होंने मनुष्य 
की उच्च कमज़ोरियों के लिए जिन्हें चह्‌ अबतक दूर नहीं कर 
पाया है--एक रिआयत के तौर पर माना है । उत्के सामा- 
जिक ज्ञान और अनुभव को बिना देखे ही, बिना आज़माये 
ही घता न बताइए । मैं यह नहीं कहता कि बड़ों-बूढों के: 
या किसी के भो ग़ुलांम बनो । पर में यह ज़रूर कहता हूँ, 
जो अपने मनोवेगों के आगे विचार ओर अनुभव की सीख 
पर ध्यान नहीं देता वह इस उक्ति को अपने पर चरिताथ: 
करेगा--- 
सुहदां द्वितकासानां न शुणोति हि यो वचः | . 
स्‌ कूम इव दुर्लुद्धिः का्ठादूअछो विनश्यति | 
हम जरूर खतन्‍्त्रता के हामी हों, पुजारी हों, पर अवि-- 
वेक के नहीं; हम जुरूर ज्ञान के लिए लालायित रहें, पर 
अश्लील बातों के नहीं--घुरी बातों के नहीं । बुरी बातों 
का सिटाना मुश्किल है, इसलिए उनको सुलभ और इष्ट 
बनाना सुनीति नहीं हे । | 
इन दिनों हिन्दी भाषा में इस विषय पर साहित्य बढ़ 
रहा है । एक तो विषय की नाज़ुकता और नवीनता यही 
' दोनों पाठकों के आकर्षण के लिए काफ़ी हैं। तिस पर यदि 
अश्लीलता की पुट चढ़ने लगी तो फिर साहित्य-गृह और 
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अन्तःपुर के भी अन्तःपुर में कोई सेद न रद जायगा । 
और मेरी अल्प सति में इस भेद की आवश्यकता समाज 
में तबतक है और रहेगी जबतव मलुप्य को कुछ बातें 
स्व-प्रकट होने पर भी परदेके अन्दर करनी पड़ती हैं, दूसरे 
शब्दों में जबतक मनुष्य सनुध्य है, पञ्ञु नहीं होगया है । 
अतएव हिन्दी के लेखक ओर सम्पांदक बचन्धुओं से 
मेरी प्रार्थना है कि यदि देश-कल्याण के लिए इन कऋृत्रिम 
साधनों का ज्ञान करना, उन्हे अनिवाय मालूम होता हो- 
हालांकि मे इसे महज फजूल ही नहीं घातक भी मानता 
हँ--तो वे कम-से कस भारतीय समाज की सुरुचि पर दया 
रक्खें; विवेक छोड़कर उसका संहार न करें | यही विनय 
उत्त पत्र-संपादक -मिन्रों से है जो जन-समाज की हीन 
वृत्तियों की उत्तेजित करके समाज से कुरुचि, अशिष्टता 
ओर अश्लीलता की अनगेल धारा बहाने मे सहयोग कर 
रहे हैं । आशा है, वे न्‍्याय-पू्वेंक इस पर विचार करेंगे | 


प्‌ ;६ | 
छा + कि रथ 
साक-रजन या लॉक-कल्याण ? 


हि आसार के सामने एक गम्भीर प्रश्न है 
कि मासिक-पत्रों का मुख्य उद्देश्य लोक“रंजन 
है या लोक कल्याण ? मेरा सत है लोक-कल्याण । बल्कि 
मैं तो कहूँगा कि एकमान्न लोक-कल्याण ही सब अ्कार के 
पत्रों का उद्देश्य है और होना चाहिए। मजोरजन को 
उद्देश्य में स्थान नहीं मिल सकता, न मिलना चाहिए। 
लोक-हृदय ठहरा बाल-ह॒दय । जटिल और गूढ़ ज्ञान-तत्त्व 
'यदि नीस्स और छिष्ट-भाषा में उसके सामने उपस्थित किये 
जायेँ तो वह उन्हें सहसा आकलन ओर प्रहण नहीं कर 
सकता । इसलिए छुशल लेखक सनोर॑जन की पुट लगाकर 
, उस्रे उसके अपण करता है । यही उसकी कला है | यही, 
' और :इतना ही, मनोरजन का महत्व है । 

सामान्यतः हिन्दी-साहित्य की और  विशेषत: पत्र- 

ससाहित्य.की वर्तमान गति-विधि पर मेरे छुछ विचार हैं.। 
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उसकी कुछ भ्रवृत्तियाँ मुझे हिन्दी-समाज के लिए अकरपयाण- 
कारिणी प्रतीत होती हैं । झुझे उत्तपर कई वार दुःख होता 
है । कई मित्रो ने भी अपना ऐसा ही दुःख मुमपर प्रकट 
किया है ! मेंने जी कड़ा करके कई बार पन्न-पत्रिकाओं की 
आलोचना और उलहने के रूप में अपना दुःख प्रकट 
किया। में महसूस करता था कि कहीं यह मेरी ढिठाई न 
हो, छोटे मुँह बड़ी। बात न हो । पर दसरे और समथथे 
मित्र इस नाजुक मामले मे न पड़े । मेने सोचा, अपना 
दुखड़ा समाज के सामने न रोझँ तो कहाँ जाऊ? 

मेरी एक शिकायत यह है कि हिन्दी के पत्रकांर लोक- 
रुचि का जितना खयाल करते हुए दिखाई देते हैं उतना 
लोक-कस्याण का नहीं । बहुत बार वे लोक-रुचि की वदी 
पर लोक-कल्याण को कुरवान भी कर देते हैं । मेंने खास- 
कर सामयिक पत्रों के चित्रों की आलोचना करके इस 
आक्तेप को पुष्ट किया । दृश्यवस्तु का ही असर पाठक के 
हृहय पर सबसे पहले होता है । पत्न-पत्निकाओं के चित्रों 
पर ही पाठकों की दृष्टि सबसे पहले पड़ती ।है | उसके बाद 
उनका ध्यान जाता है या तो कविताओं पर या समाचारों 
पर । साधारण पाठक के चित्त पर चित्रों और कविताओं 
का असर सूत्रों और सन्त्रो की अपेक्षा ज्यादा होता है। 
इसीलिए कवि और चित्रकार, एक ही शब्द में कहे तो 
कलाकार, की महिमा कोरे गद्य-लेखक से ज्यादा है। दूसरे 
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कविता साहित्य पर तो कभी-कभी पत्रों में कुछ टीका- 
टिप्पणी हो भी जाया करती. है, पर चित्र-साहित्य की ओर 
शायद ही किसी का ध्यान गया हो । शुद्ध और उच्च संगीत 
का तो आधुनिक 'हिन्दी-पत्र संसार में जन्म भीन हो 
पाया है | अस्तु । 
आज ही मेरे हाथ में 'सरखती” का विशेषांक पड़ा | 
'उसके इस नवीन धीर-गम्भीर रूप को देखकर हृदय भक्ति- 
भाव से भर गया । मुख-प्रृष्ठ कला-सुन्दर होते हुए भी 
अत्यन्त भावमय--उच्च सावमय है। तुलसीदास का चित्र 
खींचने में तो चितेरे ने अपनी क़लम की पूरी-पूरी करामात 
दिखाई है | बालसखा का विज्ञापन फाड़ डालने पर चित्त 
की रौैनक्त और भी बढ़ जाती है । 
भारत के आधुनिक चित्न-कला के शुरू अवनीन्द्रनाथ 

ठाकुर की भारतमाता' अनुपम है, अद्वितीय हैं । दोनों 

चिश्रों के चरणों में हठात्‌ सिर कुक ही जाता है । रहस्य! 
भेद! प्राचीन चित्र-कला का उत्कृष्ट नमूना है । कलम की 
बारीकी, रह्ञ की मिलावट और ' सबसे बढ़कर चित्र-प्रसंग 

की कटपना और भाव का मानों हृदय में चित्र ही खिंच 

जाता है। इसमें मुझे 'हरिहास हेतुरुढ्लस' की अपेक्षा 

स्मणीय वन्‍्मयता अधिक माल्यम होती है और अनेक 

सादे भावपूर्ण चित्र भी हैं । उनमें रमणीयता और लालित्य 

की अपेक्षा गम्भीरता अधिक है। इस संख्या की साहित्य- 

२२६ 


युग घ॒स 


सामग्री भी निर्दोष, बहुत परिश्रस-पूरवक निवोचित, संकलित' 
ओर सम्पादित हुईं है । यदि इस संख्या को अगली 
संख्याओं का आदशे नमूना मानें तो 'सरसखती हिन्दी- 
संसार में पृज्यस्थान पाये बिना न रहेगी । 

सम्पादकीय स्तम्भ-- अपनी बात--में सरसखती के विचार- 
शील और सर्मज्ञ सम्पादकों में लिख-रुचि' का भी विश्ले- 
घषण किया है। उसे पढ़कर मन हुआ कि लेखक यहाँ हों तो 
उनकी लेखनी चूम छू । पर उससे मेरी ठृप्ति न हुई । प्रश्न' 
यह नहीं कि लोक-रूचि क्या चीज़ है, प्रश्न यह है कि 
सम्पादक या कलाकार लोक-रुचि का अनुसरण करें या 
लोक-कल्याण या लोक-शिक्षण का ग्रयल्न करें ? इसका 
उत्तर अपनी-बात' में सम्पादकों की तरफ से यह मिलता' 
हे--“मासिक पत्रिकाओं का प्रधान उद्देश्य लोक-रंजन 
है। परन्तु यदि मनोरंजन के साथ पाठकों की कुछ ज्ञान- 
वृद्धि नहीं हुईं, यदि उन्हे कुछ शिक्षा नहीं मिली, यदि सत्त्‌ 
की ओर उनका अधिक अलनुराग नहीं हुआ तो पत्रिक्ता का 
उद्देश्य सफल नहीं हुआ ।” मेरी राय से यह उद्देश्य किसी 
कथान्वार्ता की पुस्तक का हो सकता है, सासिक-पन्निका 
का नही । 

इसके सम्बन्ध मे दो मत है । एक मत के लोग कहते 
हैं, पत्र-संचालन और व्यवसायो की तरह एक व्यवसाय है। 
यद्यपि वह ओरों से श्रेष्ठ है, उसके द्वारा ज्ञान और शिक्षा- 
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लाभ होता है, तो भी वह हे व्यवसाय ही । व्यवसायी का 
_आुख्य काम होता हे ग्राहक की रुचि देखना, उसकी रुचि 
ओर पसन्दी के अनुसार , तरह-तरह की चीज़ें रखना 4 
चीज़ों को वह सजाता भी इस तरह है कि लोग उसीकी 
दूकान पर खिंचकर चले आववें। इसके लिए उसे अपनों: 
चीज़की खास तोर पर तारीक़ भी करनी पड़ती है। इस. 
सब वांतों के करने में उसे इसी बात का सबसे बड़ा खयाल 
रहता है कि ग्राहक कहीं नाराज न हो जाय, कहीं हमारी: 
दुकान न छोड़ दे । यह निर्विवाद बात है कि स्वोसाधारण 
जन उस चीज की ओर ज्यादा आकर्षित होते हैं जो चम- 
कीली हो, चटकीली हो, फिर वह घटिया हो तो परवा 
नहीं । इसलिए व्यवसायी ऐसी ही चीज़ों को अपनी दुकान 
में ज्यादा रखता है। दूसरी बढ़िया, अच्छी, और ज्यादा 
उपयोगी चीज़ें भी वह रखता हे, पर वे उसके नजदीक 
' गौण हैं, क्योंकि वह कहता हो, इसके खरीददार थोड़े: 
होते हैं। . पा 
- - दूसरे मत के लोग पत्र-संचालन को एक सिवा” सम- 
मे हैं.। वे कहते हैं. कि पत्र-सम्पादक साहित्य के चौकोदार 
: हैं, जनता के बैय हैं, शिक्षक हैं, पथ-दर्शक हैं, न हैं । 
वे अपने सिर पर बड़ी भारी जिम्मेवारी सममते -हैं।.. उन्हें 
रुदा सर्वदा इस बात का खयाल रहता. है कि कहीं ऐसा न 
हो, हमारे किसी . वचन, कृति, या संकेत से .जनता का. 
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अकल्याण हो, वह बुरे रास्ते चली जाय, घुरे और गन्दे 
भावों, विचारों और कार्यों को अपना ले, ऐसे कामों में लग 
जाय जो उसे प्यारे माल्म होते हों, पर जो वास्तव में उसके 
लिए अकल्याणकारी हो | इस बात की तरफ इतना ध्यान 
नहीं देते कि लोगों को कौन-सी चात प्रिय है; वल्कि इसी 
पर उनका मुख्य ध्यान रहता हे कि उसका कल्याण किस 
बात में हे? बह प्रेय नहीं, श्रेय साधक अपने फो मानते हैं. । 
इसलिए वे लोक-रुचि का अनुसरण उसी हृद तक गोण या 
प्रधान, रूप से करते हैं जिस हृद तक उसके द्वारा वे जनता 
के कल्याण को सिद्ध होता हुआ देखते हैं | चहुत बार ऐसा 
भी होता है, ओर इतिहास इस बात का खूब साक्षी है कि 
उन्हे लोक-रुचि के खिलाफ सरेदस्त आवाज़ उठानी पड़ती 
है ओर लोग पीछे से मानते हैं कि हाँ, उनकी बात ठीक 
थी। ऐसे संपादक पन्न-संचालन का उद्देश्य, फिर वह दैनिक 
हो, मासिक हो, था साप्ताहिक हो, 'लोकरंजन” नही 'लोक- 
कल्याण” मानते हैं ओर इसीलिए वे लोकरंजन या मनो- 
रंजन को गोण स्थान देते हैं । लोकरंजन' से जनता शुरू 
मे खुश भल्रे ही हो, लोकरंजन कुछ काल के लिए लोकप्रिय 
भी भले ही हो, वह सफल भी भले ही होता हुआ दिखाई 
दे, लाखों रुपये भी भले ही पेदा करले, परन्तु उससे स्व- 
साधारण की सेवा ही होती है, कल्याण ही होता है, यह 
बात नहीं । तुलसी और सूर की लोक-प्रियता पर कोई 
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सवाल उठा सकता है ? क्‍या वे 'लोकरंजन” के अनुगामी 
थे ? लोक-कल्याण किस बात में है इसके जानने का आधार 
लोक-रुचि! नहीं; बल्कि लोक-शिक्षक की विद्या-बुद्धि, 
ज्ञान और अनुभव है । लोक-शिक्षक जितना ही अधिक 
त्यागी, संयमी, निःखाथ्थ, कष्ट-सहिष्णु, सदाचारी, ओर प्रेम- 
संय होगा उतना ही अधिक वह पत्न-संपादन के योग्य होगा। 
कला की महत्ता ओर उपयोगिता यदि संसार में कुछ 
है तो वह यही कि वह शिक्षक या सेवक को सर्वोत्कृष्ट 
शिक्षा देने या सेवा करने के योग्य बनाती है ओर खयं भी 
सर्वोत्तम शिक्षा देती है, हृदय को शुद्ध, पवित्र और उद्दात्त 
भावों से भर देती है, जिससे ऐसे ही कामों के करने की 
प्रेरणा मिलती रहती है । लोग जिन चीजों को, जिन दृश्यों 
को सदा-सर्वदा अपने आस-पास देखते हैं--देख सकते हैं, 
उसके चित्रों की, उसके अ्रतिबिम्बों की उसे कोई आवश्य- 
कता नहीं। प्रकृति की सुन्दरता को वे देखते हैं । चन्द्र-सूर्य 
के अस्तोदय को वे देखते हैं । नदियों को बहता हुआ और 
समुद्र को उछलता हुआ भी वे देखते है । पहाड़ों के भी 
विविध दृश्य उनकी नज़र से नहीं बचते । पेर वे उन्तके उन्त 
भावों को, उन उपदेशों,को, उन सन्‍्देशों को, उन प्रेरणाओं 
को नहीं समझ पाते, नहीं लख पाते, म नहीं म्रहण कर पाते, 
वि या कलाकार कर पाते हैं । इसीलिए कवि या 
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कलाकार का यह कार्य साना गया हैं कि थे उन भावों 
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का, उन सन्देशों का, उन प्रेरणाओं का चित्र खड़ा करें, 
उनकी ऐसी भूति खड़ी कर दें कि वही वात देखने वाले के 
हृदय में उठने लगे । उसे मालूम हो मानों थे भाव ओर 
सन्देश स्वयं ही उनके सामने खड़े है, उनका हृदय खोल- 
कर दिखा रहे है ओर कह रहे हैं चलो, हमारे साथ चलो, 
तुम्हारा करयाण होगा । इसीलिए कला स्थूल प्राकृत रूप- 
सौदये को नहीं कहते, बलिक सूक्ष्म, आत्मिक भाव-सौंदय 
को कहते है। ऐसे कलाकार की सृष्टि अवश्य ही बद्यदेव 
की सृष्टि से भिन्न होगी । उसे दूसरा ब्रह्म ही समक्तिए ! 
श्री चराताई के तुलसीदास भसदेव-निर्मित तुलसीदास से 
भिन्न है, नवीन हैं । वह तुलसी की आत्मा है, भक्ति है, 
पविचन्नता है । यही चग़ताई की कला है | इसीलिए यह कहा 
गया हे कि सुन्दर वही वस्तु है जो सत्य है, जो शिव है । 
सत्त्‌ ओर कल्याण को छोड़कर सोदय का अस्तित्व हो ही 
नहीं सकता । केवल रूप-सौंदरय में विलासिता हे, भोग हे 
ओर दोनो का अन्तिम फल हे पतन, यह अनुभव की बात 
है । यदि जृहर पिये बिना जहर के फल को न सानमे की 
इच्छा हो तो जो चाहे अनुभव करके देखले। हज़ारों 
अधेड़ और खास कर बूढ़े आपको अपनी जवानी पर रोते 
हुए दिखाई देंगे । उसका कारण है रूप-लोंदय से उत्पन्न 
विलासिता और भोग का प्रभाव | 

संसार में दो तरह के आदमी देखे जाते हैं । एक कल 
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पर दृष्टि रखता है, दूसरा आज में सगन रहता है। एक 
ऊपर देखता है, आगे डँँगली दिखाता है, 'दूसरा आसपास' 
देखता है। एक देने के लिए तैयार रहता है, छोड़ने में लेने' 
से बढ़कर सुख देखता है, दूसरा रखने में ओर चलने में 
आनन्द पाता है। एक संयम में जीवन की साथकता' 
मानता है, दूसरा खच्छंदता में । एक त्यागी है, दूसरा 
भोगी है । ये दोनों एक दूसरे के सिरे पर रहने वाले लोग 
हैं। इनके बीच में एक तीसरा दल भी रहता है | उसे एक 
की उग्रता और दूसरे की शिथिलता, दोनों पसन्द नहीं। 
इधर त्याग की आग के पास जाने की भी हिम्मत उसे नहीं 
होती, उधर भोग के रोग से भी वह घबराता है । कल ज्से 
बहुत दूर---इ चना दूर कि शायद उसे पहुँचने की भी आशा 
न हो--दिखाई देता है और आज नीरस मात्धम होता है । 
आगे डँगली उठाने में उसे खतरा मालूम होता है ओर 
आस-पास देखते रहना निरथंक | देने और देते रहने में 
उसे आपने दरिद्र हो जाने का डर 'रहता है और केवल 
रखने और चखने से उसे सनन्‍्तोष नहीं होता । यह जीवन 
को संग्राम-मूमि बनाना चाहता है, न असहयोग का अ- 
खाड़ा, और न फूलों की सेज | वह न इधर का होता हैन 
जधघर का | वह खाराम से चाहे-रह सके, पर जन्नति ही 
करता रहेंगा यह नहीं कह सकते । वह सन्तुष्ट चाहे रहे, 
पर पुरुषाथे भी दिखावेगा, यह निश्चय नहीं । बिना खतरे 
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का सामना किये, बिना जाम जोखों डाले, दुनियां में न 
कोई आदसी आगे बढ़ सकता है, न दूसरे को बढ़ा सकता 
है | परन्तु यह मध्य-दल तो अपने आस-पास हमेशा किले- 
बन्दी करता रहता है, फूंक-फूंक कर क़दम रखता है, सम्हल- 
सम्हलकर चलता है। इसे वह विवेक समझता है। जो 
हो । लोक-र-जन! के अनुगासी अधिकांश में दूसरी और 
तीसरी श्रेणी में हुआ करते हैं। “'लोक-शिक्षक” पहली ही 
श्रेणी में अधिक होते हैं । दोनो मे झुख्य भेद यही है कि 
एक का मुख्य ध्यान लोक-कल्याण” की ओर होता है ओर 
दूसरे का मुख्य 'लोक-रुचि' की ओर । सच्चा कलाबित ही 
सप्चा शिक्षक हो सकता है ओर सच्चे शिक्षक होते हैं कला- 
मर्ज्ञ । यह सच है कि वे अपने आससन से उतर कर 
जनता के पास जाते है, उससे मिलते हैं, और उससे 
अपनी सहानुभूति जोड़ते हैं, पर उतरते हैं, उसे अपने 
आसन पर--ऊपर लाने के लिए, सहारा देने के लिए, 
उन्तपर अपना रंग जमाने के लिए, जाकर रह जाने के लिए 
नहीं, और उन्ही के रंग में रंग जाने के लिए तो हरगिज् 
नही | 

जहाँ कलाकार या शिक्षक 'लोक-रंजन! के फेर में पड़ा 
(कि वह लोक-सेबक' न रहा, व्यवसायी हो गया । 

यह भ्रश्न ग्राचीनता और नवीनता का, पूष और पश्चिम 
का नहीं है, बरिक कल्याण और अकल्याण का है। कोई 
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भी विचारशील और बहुदर्शी मनुष्य आँखें मूदकर पुरानी 
ओऔर-अपनी बातों को दी श्रेष्ठ और संसार की श्रेष्ठता का 
सार-सर्वश्त॒ तन मानेगा, न सानने के लिए ओरों से कहेगा । 
पर यदि किसी नवीन वस्तु से वह अपनी ओर पुरानी वस्तु 


को श्रेष्ठ समकता होगा तो वह जरूर पुरानी की पुष्ठि और 


नवीन का अनादर करेगा और करने की प्रेरणा करेगा । 


सभी चस्तुयें न इसलिए कि नई हैं, ग्राह्मय हो सकती हैं: 
और न इसलिए कि पुरानी हैं, त्याज्य हो सकती हैं । आ्राह्मता' 
ओर त्याज्यता का विचार हमें अपनी सारासार वुद्धि,. 


तारतस्य, और संसार फे अनुभव के वल पर करना होगा। 
उसकी मुख्य कसौटी होगी 'लोक-कल्याण”, 'लोक-रंजन' 
नहीं | श्रेय, प्रेय, नहीं । संसार: में आजतक जितने विचारक 
और महापुरुष हुए हैं उनके अल्ुभव का सार यही है। 


इसमें सत-भेद के लिए जगह ही नहीं। और जहाँतक कला 


से इसका वाहक है. पूव और पश्चिम दोनों के महान्‌ ओर 
श्रेष्ठ कला-समालोचकों की नहीं, बल्कि खययं कला-विशारदों 
की गवाहियाँ इसके लिए दी जा सकती हैं। परन्तु इस 
ज्लेख में उसके लिए अब स्थाच नहीं रह गया है । इसलिए 
आज यहीं विश्राम लेता हूँ । ह 


प्र 


पी 
चक्र 
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सदाचार ओर साहित्य-सेवा 


यों तो हर प्रकार की सेवा के लिए सदाचार 
की परम आवश्यकता है, परन्तु साहित्य- 
सेवा के लिए और भी अधिक । साहित्य-सेवा केवल 'मनो- 
रजन या 'फुरसत के वक्त का धन्धाः अथवा 'ससय बिताने 
का साधन' नहीं है, वह समाज--सेवा का एक अंग है, 
साधन है । साहित्य की रचना इसीलिए की जाती है कि 
उसके द्वारा समाज का हित-साधन हो। यही कारण है 
'कि हम साहित्य के उसी अंश को चिरजीवी और सदा चव- 
'पल्लवित देखते हैं जिसके द्वारा समाज का कल्याण-साधन 
हुआ हो । इसके विपरीत जिस साहित्य का जन्म आमोद- 
प्रमोद और मनोरंजन के लिए होता है वह बरसाती लताओं 
के सदृश चार रोज़ अपनी भांकी दिखाकर लोप हो जाता 
है। संसार के साहित्य में इसे भी स्थान होवा है; पर एक 
' कोने में । विचार कार्य का नेता होता है। साहित्य विचारमय, 
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विचार-रूप होता है | साहित्य की अचक्षर-बद्ध , ज्ञान-भांडार 
ही कदिए न । साहित्य का एक संकुचित अथे भी होता 
है--साहित्य-शासत्र । परन्तु जब हम साहित्य-सेवा शब्द का 
उच्चारण करते हैं तब हमारा भाव केवल साहित्य-शास्तर- 
सबन्‍्धी रचना नहीं होती है, बल्कि ज्ञान-भण्डार की पूर्ति 
भी। और समाज होता है कार्य-सय, कार्य-रूप । अतएब 
साहित्य समाज का नेता हुआ । और नेता कौन होता है ९ 
जो अधिक-से-अधिक, सच्ची-से-सच्ची स्वच्छ ओर, शुद्ध सेवा 
करता हो ! ऐसा मनुष्य अपने को सेवक समभता है, पर 
समाज उसे अपना नेता मानता है। और क्या सदाचार के 
बिना किसी किस्म की सेवा हो सकती है? क्‍या जिस 
कार्य के मूल में सदाचार न हो, जिसके करने वाले सदा- 
चारी न हों, उसे सेवा कह सकते हैं १ सेवा का श्यर्थ है 
वह काम जिसके द्वारा जन-कल्याण हो और सदाचार का 
अर्थ है ऐसा आचरण जिससे अपना ओर दूसरों का भला 
हो | अथोत्‌ सेवा और सदाचार कोई भिन्न चीज़ नहीं हैं। 
सदाचार ही सेवा है । जो मनुष्य खयं सदाचारी बनने का 
प्रयत्न करता है. वह समाज की सेवा ही करता है । वह 
अपने को अधिक उच्च सेवा के लायक.ही बनाता है। इस 
विवेचन से हस इस नतीजे पर पहुँचते हैं कि जो साहित्य- 
ऊेवी सदाचारी होगा वही साहित्य-सेवा कर सकेगा, बही 
साहित्य-लेवा का अधिकारी हो सकता हैं। 
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यहाँ सदाचार की कुछ और विवेचता करने की ज़रू- 
रत है । कुछ लोग आचार के दो भेद कर डालते हैं--- 
एक, व्यक्तिगत आचार ओर दूसरा, सामाजिक आचार | 
वे सममते हैं कि मनुष्य का सामाजिक आचार शिष्टता, 
सभ्यता और शुद्धवापूण हो तों बस ! सामाजिक वातों से 
व्यक्तिगत आचार पर ध्यान देने की ज़रूरत नहीं ! जैसे 
यदि कोई आदमी अपने घर पर गाँजा या शराव पीता हो, 
चुपके-चुपके व्यभिचार करता हो, पर यदि वह खुले आम 
ऐसा न करता हो, समाज सें उसका प्रचार या अतिपादन 
न करता हो, तो इसे वे दीप न मानेंगे । यदि मानेंगे तो 
ज्षम्य मानेंगे । में इस भत के खिलाफ हूँ । मेरी राय में यह 
अम-पूर्ण ही नहीं, सदोष ही नही, महा-पाप है। मनुष्य 
का व्यक्तिगद जीवन सामाजिक जीवन से जुदा नहीं हो 
सकता । व्यक्तिगत जीवन का असर सामाजिक जीवन पर 
पड़े बिना नही रख सकता | जो मनुष्य व्यक्तिगत जीवन' 
को शुद्ध नही रह सकता वह्‌ सामाजिक जीवन को क्‍या 
शुद्ध रख सकेगा ? जो खुद अपने, एक आदमी के आचार 
पर कब्जा नहीं रख सकता, वह सारे समाज के आचार 
पर कैसे रख सक्रेगा ? मनुष्य खुद जैसा होता है बैसा 
हद चह औरों को कस, हे चाहे जान मे, चाहे अनजान 
में । और व्यवहार में भी हस देखते हैं कि ससाज पर 
उसीका सिक्का जमता है जो सदाचारी होता है, जिसका 
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व्यक्तिगत. और सामाजिक दोनों . प्रकार - का आचार शुद्ध 


- होता है ।:एक दृष्टि सें:व्यक्तिगत जीवन. :उसी -सलुष्य .. के 


न 


: जीवन को -कह-“सकते हैं. जिंसने समाज से.और .कुट्ुंच 
- से अपना सब/तरह: का. सम्बन्ध तोड़ (लिया है,.जो अकेला 
: किसी जंगल में या. पहाड़ की शुफ़ा:में । “जाकर-*रहता 
हो ओर- खाने, पीने; पहनने तंक- के-लिए किसी मलुष्य- 
प्राणी पर: आधार न- रखता हो, :शिक्षा तक: न .अहरं 


करता होःः-।: परन्तु. जिस .सनुष्य -से- इतता भारी: त्याग. . 
ओर संयम: कर लिया हो. उसका जीवन :सन्नः पूछिए 
तो: व्यक्तिगतःन रहा; ःसामाज़िकःसे भी:;बढ़कर :सावे- - 
भौसमिक हो-गंया-।::डसके चरित्र .का; असर सारे भमरंडले 
पर हो-सकता “है,> ओर होता:है ।!इस.दृष्टि से देखें तो 


: मंनुष्य की कोई भी ऐसी अवस्था नहीं: दिखाई: दे सकती 


जिसे:हम . व्यक्तिगत! ::कहः सकें । इसीलिए कहा :जातां है 


_ कि मलुष्य “सामाजिक: प्राणी है:।: सदाचारं से : जहाँ तक 
: सम्बन्ध है, सेवा से; जहाँ. :तक सम्बन्ध है; उसके. जीवन 


या आचार में: “वउ्यक्तिगतः और सामोजिके -ये भेद-हो ही- 


डर नहीं सकते तः यदि हो भी सके. त्तो "व्यक्तिगत आचार: की ह 
' सदोषता छ्म्य नहीं “मानी: जा. सकती, नः मानी जानी 


: चाहिए। इसी अमपूर्ण और गृलत भाव॑ना का -यह:पंरि-... 
शाम हम देखते हैं कि ऑज देश-सेवा और साहित्य-सेवा- 


.. के चेत्र में कितने ही ऐसे लोग मिलते हैं, और मिलेंगे 


१६ श्र है 
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जिन्हें हम सदाचारी नहीं कह सकते, पर जो बड़े देश- 
सेवर्क और साहित्य-सेवक माने जाते हैं, और जिनका 
जीवन समाज के सामने ग़लत आदश उपस्थित कर रहा 
है ओर समाज को ग़लत राह दिखा रहा है । हों, में यह 
बात मानता हूँ कि ससाज को यह उचित है कि सेवक के 
डुगु णों पर ध्यान न दे, दोषों की उपेक्ता करता रहे, दुराचार 
से अपने को. बचातां- रहे; पर समाज का यह सौजन्य, यह 
डदारता, सेवक के आत्म-संतोष का कारण न होनी चाहिए। 
इससे तो 'उलटे उसके मन में अधिक शर्म, अधिक 
रलानि उत्पन्न होनी चाहिए। उसे इस बाद पर खुशी न 
होनी चाहिए, फूलना न चाहिए, फूख न. होना चाहिए 
कि देखो में ऐसा होते हुए भी समाज का प्रीति-पान्न हो 
रहा हूँ, बल्कि इस खयाल से उसकी आँखों से अलुताप के 
आंसू निकलने चाहिए कि समाज कितना सहिष्णु है, 
कितना उदार है, कितना गुण-आहक है कि मुम-मैसे पतित 
और नराधस को भी इतने आदर की दृष्टि से देखता है। 
तभी उसके कार्यों को समाज-सेवा या साहित्य-सेवा की 
श्रेणी में स्थान सिलने की सम्भावना हो सकती है। मेरी 
सम्मति में तो सदाचार-हीन साहित्य-सेवा सेवा नहीं, 
अन्सेवा है । - 
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गा 
साहित्य में श॒ुड़गर का स्थान 


एः बार जीवन में शुद्भधार का स्थान! नामक 
टिप्पणी में शुद्धार का अथ 'सजघज' पढ़- 
कर ओर उसी पर मुझे; टिप्पणी करते हुए देखकर कोई 
'साहित्य-शास्री कहने लगा 'हजरत, जानते भी हो, साहित्य 
' में शुद्धर का अथे ही कुछ ओर है.। जीवन के जिस श्र 
की चचचोा आपने की है उसे तो. साहित्य-शासत्र में अलंकार 
.. कहते हैं |” अच्छा साहब, अब साहित्य के शुज्ञार को ही 
- जलीजिए। .- फ 
“ साहित्य-शाख्तरियों की भाषा को छोड़कर सीधी सुबोध 
.. भाषा का आश्रय अहण करें तो शुज्भार रस काःपरिचय' इस 
. “प्रकार दे सकते हैं--खी और पुरुष के ग्रेम-रस का नाम 
. _शज्ञार-र्स है। दोनों का-सन मिल जाने से जो प्रीति उत्पन्न 
+ होती है उसे रति कहते हैं ओर यह रति श्रन्नर-र्स का 
स्थायी भाव है । अर्थात श॒ज्ञार-रस में. रति का कभी : अभाव 
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नहीं होता । नायक ओर नायिका शज्गञार-रस के अवलंबन 
होते हैं । या यों कहें कि जिन स्री-पुरुष के परस्पर प्रेम से 
शद्धार-रस उत्पन्न होता है उन्हें क्रमशः नायिका और वायक 
कहते हैं। नायिका और नायक के संयोग से जो रस उत्पन्न 
होता है उसे संयोग या संभोग शद्वार और उनके वियोग से 
जो रस उत्पन्न होता है उसे वियोग शद्धार या विप्रलब्ध- 
श्ृद्धार कहते हैं | इसके अंग-डपांग और सेद-प्रभेद यथा 
नख-शिख आदि के परिचय की यहाँ कोई आवश्यकता 
नही । हमारे प्रयोजन के लिए झंज्जार-रस की स्थूल कल्पना 
काफी है और उसके लिए पूर्वोक्त दर्शन बस है । होँ, इतना 
ओर कह देना चाहिए कि शृद्भार-रस दी उत्पत्ति के लिए 
स्री-पुरुषों का पति-पत्नी ही होना आवश्यक नहीं है | किसी 
भी प्रेमी स्री-पुरुषो के संयोग-वियोग-जातव सुख-दुःख से 
उत्पन्न रस को आज्ञार-रस कह सकते हैं । दूसरे शब्दों में 
व्यभिचार के लिए शुज्धारस्ख में स्थान है और हमारे 
साहित्याचायों एवं काव्यकारों ने गणिकाओ और रपपतियो 
तक की गणना नायक-तायिका-भेद सें की है | जिस काल 
में ऐसे खाड्ार-रस को इतना व्यवस्थित शास्रीय रूप प्राप्त 
हुआ, भला उस काल का समाज भोग-विलास में कितना 
निम्न रहा होगा ९ यदि आप नख-शिख का एक भी अन्ध 
देख लें तो आपके सुसंसक्रत मन को ग्लानि उत्पन्न हुए बिना 
न रहे । और जब आप कितने ही संस्कृत और हिन्दीः 
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कवियों के काव्यों में भारत के आराध्य राधाकृष्ण की अश्लील 
. अड्पर-लीलाओं, के अनंत्पष करपना-चित्र देखेंगे तो आपके 
मुँह से ये उद्गार निकले घ्िना न रहेंगे कि 'राधा-क्ष्ण मन 
में पछता रहें होंगे कि कहाँ हमारा.इस देश: में जन्म-हो 
जाया !! ऋद्ञार-एस क्‍या हुआ; साहित्य-रचना' क्या: हुई; 
: कवियों को अपनी अश्लीलता और-विल्ासिवा- को अनिय॑- 
- ब्रित उमंग पूरो करने का संदान सिल- गया | 'क्या सूर ने 
राधा-कृष्ण के प्रेम का वर्णत नहीं किया ? तुलसी के राम 
यण में शुद्धार नहीं है ? कबीर ने इश्क़ की माला नहीं , 
* जपी है? मीरा प्रेस-दिवानी नहीं हुई हे ? पर क्या बिहारी 
मतिराम, देव ओर पदमाकर का शुज्ञार-रसं . इन भक्त- 
कवियों के शज्भार के -चरणों में बेठ सकता हे ९ मो सम 
. कौन कुटिल खल कामी'?. प्रभु मोरे अवगुण चित न घरों? 
... ऐसी सूढ़ता या सन की गाने वालों की क्षा में केशव केसन 
: -अस- करी जस अरिह न कराहिं | चन्द्र-बदनि झगलोचनी 
'  बावां कहि कहि जाहिं! कहकर सिर घुनने वालों को स्थान 
मिल सकता है ९ पत्थर कोःभी रुलाने वाला ओर जज के 
' भी हृदय को:द्रवित करनेंबाल!! 8: कवि कहाँ. और: अब 
+-लकन सूघा गया सुमंच, किसी, के कोमल हाथ से न छुआ 
. गया किंसलय, न बीघा, गया रह्, .न चक्‍खा गया नवमंधु, 
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इसका उपयोग थे जाने कौन भाग्यवान्‌ करेगा ? | दुष्यन्त 
से ऐसा अफसोस कराने वाला कवि कहाँ ९ 

क्यों तुलसी की रामायण घर-घर पढ़ी जाती है ९ सूर 
और सीरा के भजन चारों ओर गाये जाते हैं. ? कबीर की 
साखियां सब जगह पढ़ी जाती हैं ९ अन्थ साहव का पाठ 
होता है ९ और क्यों बिहारी, मतिराम, देव, पद्माकर की 
सूक्तियों दफतरो में बन्द हैं ? इसका कारण स्पष्ट है। प्रथम 
बर्ग ने जीवन को पोषण दिया है, द्वितीय बग ने उसे बहुत- 
कुछ क्षीण किया है । एक ने अमृत दिया है, दूसरे ने सदय। 
यदि यही बात हे तो फिर क्यो हिन्दी में कहीं-कहीं कुछ 
शुद्गारी कवियों के गड़े मुर्दे उखाड़ने की कोशिश हो रही 
हे ? क्यों शुज्ञर का जुछूस निकालने की तेयारियां हो रही 
हैं ? केवल ध्वनि, कोरा चमत्कार, रस, या सहज भाव 
सत्कवि की कसौटी नहीं हे, वरिक उसकी प्रतिमा से जीवन 
को पोषण मिला, या दौबेल्य यही सच्ची कसौटी है | आइए, 
इसो कसोरी पर हम शुद्भार-रस को कसें । 

शुद्धार-रस की जो स्थूल रूप-रेखा ऊपर दी गई है उससे 
हम इतना तो जान सकते है कि भोगविलास शुद्भजार-रस का 


कै 





|, अनाप्नातं पुष्प, किसलछयसलरून कररुहै--- 
रनाविद्ध रत मधुनवमनास्वादित रसम्‌ ॥ 
अखण्ड पुण्यानों फलमिह च तद्रपमनघम । 
न जाने सोक्तारःकमिह समुपस्थास्यति विधिः॥ कालिदास 
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हर - प्रधान विषय है ।:ख्रो और पुरुषों का निर्मल -प्रेम: भी हो 
:.. सकता' है; परन्तु साहित्याचार्यों के .शुद्धारं-रस . के. विवरण 
: और उनके: अजुचर्ती शुद्धारी. कवियों के काव्यों के. अवलो- 
: कन से हृदय पर यही छाप पड़ती है, यही. अनुभव होता - 
» : है/कि शारीरिक, प्राकृत थ्रा वेषयिक प्रेस ही शुद्धार-रस में 
. - यदि ओत-प्रोत नहीं तो प्रधाव अवश्य है । अच्छा हो यदि 
.. हम शुद्गारूशाड्यों के साथ यथोचित्त न्याय करने के लिए 
. परम को दो भागों में बॉट लें । एक. इश्वरीय प्रेम जिसे भक्ति 

: कहना चाहिए और दूसरा मालुषी प्रेम, .जिसे हम विलास- 

. कहें । मानुषी प्रेस में अथोत मनुष्य के प्रति भनुष्य के प्रेम: 
.. में भी, फिर वह चाहे स््री-पुरुषों में या पुरुषों. में परस्पर हो, 
. निमलता, निर्दोषता या- देवी. भाव हो. सकता है, पर:वह 
..-. सदगुणं, सद्वृत्ति और सदाचार से सम्बन्ध रखताःहै, रूप 
से या शरीर से नहीं.। लोकमान्य को/यां गाँबीजी को जो: 
ख्रीपुंरुंष प्रेम करते हैं वह उनके शरीर या रूप को. देखकर 
.. नहीं, बल्कि शुंण और शील पर मुग्ध होकर करते हैं । यही 
_.. प्रोम जब और आगे बंढ़तां,है तब ईश्वरीय, रूप. धारण कर 
 लेता-है । श्रवएव इंसे विलास के अन्तर्गत नहीं, भक्ति के 
. अन्तर्गत ही रंखना चाहिए। ,इस प्रेम यां >ऐसे- शुद्धार “के 
' साथ. मेरा कोई-मंगड़ा नहीं । मेरा: आक्षेप हे, शारीरिक, 
रूप-विषयक, अथवा वैषयिक-मप्रेम या-खंगार से-॥जिंस श्रम 
था शब्बार-के कारण मनुष्य के .अन्द्रविषय-विलोस:कें भाव 

- २४७ 
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और काम-लिप्सा उत्पन्न, जाम्रत, था उद्दीम्र होती हे उसीसे 
मेरा झगड़ा है। मेरा 'दावा हे और वह डुनिया: के इस 
अनुभव पर स्थित है कि विषय-विलास और काम-लिप्सा 
जीवन को कभी किसी भी अंश में पोषण प्रदान नहीं करती, 
उल्लटा हततेज और च्षीणवीय बनाती है । में समझता हूँ कि 
यह ऐसी अल्ुुभव-सिद्ध वात है कि इसको प्रमाणों या उदा- 
हरणों के द्वारा साबित करने का प्रयज्ञ करना जन-समाज 
की बुद्धि और अनुभव की अवहेलना करना है । हो, जीवन 
में शारीरिक ग्रेम के लिए भी स्थान है | क्योंकि हम देखते 
है कि मनुष्य के हृदय में एक अवस्था में शारीरिक प्रेम का 
एक कोमल विकार उत्पन्न होता है ओर 'एक अवस्था तक 
रहता है। उस समय एक सहयोगी की--खी को पुरुष के और 
पुरुष को स्त्री के सहवास की आवश्यकता होती है और पर* 
स्पर आकपेण भी होता है। संस्कार ओर भावना के अनुसार 
कुछ लोग शारीरिक प्रेस के लिए परस्पर आकर्पित होते हैं, 
कुछ लोग मित्र-भाव से 4 पर प्रथम श्रेणी के लोग ही अब 
तक संसार में अधिक पाये जाते हैं । बहुधा लोग इस 
विकार को प्रकृति का घर्स मानते है और इसलिए जबतक 
वह विकार जाम्रत रहता है उसकी तृप्ति करने में वे हामि 
नहीं समझते । उसे थे प्रकृति की आज्ञा का .पालतन सात्र 
मानते हैं ।' इससे आगे बढ़कर कुछ लोग हर प्रकार के 
शारीरिक और मानसिक विकार को अकृति का धर्म मांनने 
शड८ 
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.. लगते हैं ।:और उसको पालन-करने के लिएं:संमोजं,-नीति 
' था घमम की संयोदां को तोड़ने में वे बुराई नहीं “संसभते | 
येलोग सामान्यतः विवाह-व्येवस्था " को अनावश्यक मानते 
हैं निरकुश प्रेमाचारं-विषेय-भोग--यदि उनके जीवनः का 
-* लक्ष्य नहीं तो वस्तुस्थिंति ज़रूर हो जाती है.। यदि इस 
विचार-धारणा को निर्दोष मार्दें तो किर जीवन में सु-संस्कार 
.. का छुछ भी महत्व नहीं रह जाता ।' मनुष्य कया है? पशु 
. का सुसंस्क्रत संस्करण ही है। जिंस दरजे तक वहं उद्च॑-- 
: संस्कारों से विभूषित होगा उसी दरजेः“तक वह पश्चु से 
.. आँचा रहेगा। नीति और सदाचार संस्कार की मूल है। 
_ संस्कार करने के मानी हैं नीति: और सदाचोर की शिक्षो- 

दीक्षा देना .। नीति ओर. सदाचार-सम्बन्धी--मनुष्य कीं 
धारणायें उसके सानसिक ओर आत्मिक -उंत्कप के अलुरूंप 
हुआ - करती हैं. । जिसकी नीति-धर्म, संम्बन्धी “धंररंगायें 
जितनी ही उच्च,-उदाच, पवित्र और' खाथ-मभांव-शून्य होती .. 
हैं उतना ही वह उन्नत और सुसंस्कत माना जांताी है [यदि .. 


हम मनुष्य-जाति की आदिस :अवस्था से “लेकर आजतक . 
उसके जीवन के विक्रासं-क्रम पर दृष्टि “डालें तो: हम एंक . - : 


परिणाम पर: पहुँचते हैँ:।- वह यह कि मंनुष्य की गति 

खेच्छाचार से संयम की और, स्वार्थ से त्यांगः की ओर है... 

और जिस 7 7 अपने - जीवन में त्याग” और संयम को 

जितना ही अधिक स्थान दिया: हे उतंना ही अधिक उसकी 
५ ४8... 
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जड़ मज़बूत हुई है और उतनी ही अधिक उच्च संस्कृति 
उसकी सानी गई है । इसका सार यह निकलता है कि 
मनुष्य जितना ही अपने मनोवेगों को रोकेगा, उनकी 
बागडोर अपने हाथों में रक्खेगा, उतना दी वह ऊँचा 
मनुष्य होगा, सच्चा मनुष्य होगा, और जो मनुष्य जितना 
ही अपने मनोविकारों का दास होगा उतना ही वह पश्चतल्ल 
की ओर बढ़ेगा। दूसरे शब्दों में प्रत्येक सनोवेण और 
मनोविकार को प्रकृति का धर्म माचकर निरंकुश जीवन 
व्यतीत करना--शारीरिक प्रेम और उपभोग में फँसे रहना, 
पशुता का ही अछुसरण करना है । इसी कारण मनुष्य ने 
अपनी गति को उध्वेगामों बनाने के हेतु विवाह-संस्कार के 
रूप में निरंकुश प्रेमाचार की एक सयादा बाँध दी और 
इतना ही नहीं, उसने एक ही पुरुष के साथ एक ही स्त्री 
का जीवन व्यतीत करना मनुष्य का एक आदर्श निर्माण 
कर दिया ओर इससे भी आगे बढ़कर शारीरिक सहवास 
के भी नियम निम्चित कर दिये ओर पर-सल्ली का चिन्तन 
करना, उसे अलुराग की दृष्टि से देखना तक पाप ठहरा 
दिया । ऐसी अवस्था में पाठक खयं ही विचार कर सकते 
हैं कि शारीरिक प्रेम अथात्‌ शुज्ञार के लिए जीवन में और 
इसलिए साहित्य में कितना कम स्थान है ओर जो है.वह 
भी बतौर आपडद्धमे के है। ज्यो-ज्यो मनुष्य-जाति अपने 
सनोविकारों पर अपना प्रभुत्त करती जायगी त्यों-त्यों शुज्ञार- 


हा 
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रस का, वेषयिक प्रेम का स्थान जीवन में कम ही कम 
होता जायगा । 

जब यह बात है तब प्राचीन साहित्याचायों की शद्भर- 
व्यवस्था की ह॒ह्मई देना कहाँ तक अनुमोदनीय है ९ उन्तका 
अनुसरण करके, उनके शुद्भार-साहित्य का जीणोडद्धार करंके 
हम समाज को कौन-सी शिक्षा देंगे, कौन-सा हित-साधन 
करेंगे  शुज्ञार-रस की अभिवृद्धि से न हमारे जीवन को 
पोषण-रस मिल सकता है, न सुसंस्कार । फिर इस अनथथे 
व्यापार से हमें पराड-मुख क्‍यों न होना चाहिए और क्‍यों 
न साहित्य के सु-संस्क्त और सुसंस्कतो कर्धारों की 
लेखनी जो दो-चार "साल से विश्नाम कर रदी है, इस 
प्रवृत्ति के खिलाफ़ उठनी चाहिए ९ क्या।एक आत्त की 
पुकार--जिसमें अनेक आत्तों की मौन पुकार सम्मिलत 
है--उनके दरबार तक पहुँचेगी ? 
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» मेरे हृदय-देव / 

» उनकी महिसा 

« पराजय का वौरे ! 

« अमरता की गोद में / 


[१] 
मेरे हृदय-देव ! 


सः १९१६ के दिसम्बर की बात है। लखनऊ 
कुछ दिनों तक राष्ट्र-भक्तों के लिए तीथेस्थान 
हो गया था । महासभा फे निमित्त “देश के सब दलों के 
नेता एकत्र हुए थे। मेंने अपने जीवन में पहली बार उस 
इश्य को देखा था । उच्च दिनों मुझे कोई खबगमें भी ले 
, जाना चाहता तो में इनकार कर देता । बरसों के बाद लोक- 
मान्य तिलक सहासभा में पधारे थे। दर्शन करनेवालों 
की भीषण भीड़ से परसेश्वर ही उनकी रक्षा करता था। 
लोकमान्य देश के और मेरे भी हृदय-सम्राट थे। उनके 
घरणस्पशे करके मेंने अपना जीवन साथक किया। बह 
पवित्र स्टृति आज भी ज्यों की त्यों बनी हुई है । 
महात्सा गाँधी उन दिनों कम्सवीर गांधी कहलाते थे । 
दक्षिण अफ्रिका के सत्याग्रह ने देश का ध्यान उनकी ओर 
खींच दिया था । भारत की सेवा करने के शरादे से वे 
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यहाँ आ चुके थे। उनके दशेत की लालसा से मैंने कई 
जगह धक्के खाये और जहाँ सुनता कि फलाँ जगह गांधीजी 
आने वाले हैं. वही दड़ा जाता। कई मील दोड़्-धूप करने 
के बाद आखिर दूर हिंदू-सभा के सण्डप में उन्तके दशेन 
हुए । उनके प्रथम ही दशेन ने मेरा हृदय खींच लिया । 
नाटा कद, दुबला शरीर, सीधां-भोला दिखाई देने वाला 
चेहरा, तेजस्री आंखें मेरे नेत्रों में सदा के लिए खिच 
गई । सिरपर काठियाड़ी सफेद साफा या पणगड़ी, बदल में 
अंगरखा, कन्धे पर दुपट्टा, कमर में घोती ओर नंगे पांव- 
वाली यह साधुन-मूतति आज भी मेरी आंखों में अवतक 
नाचा करती है । हिदू-सभा सें और पीछे से महासभा के 
अधिवेशन'मे जो उनके दस-पांच चुने हुए वाक्य मेरे कानों 
में पड़े और जिस गम्भीरदा और शान्ति के साथ उनके 
मुह से प्रकट हुए उससे उनके आत्मतेज ओर - आत्मवि- 
श्वास का सिक्का मेरे हृदय पर जम गया ।तबसे 'लोकमान्य 
के साथ-साथ कमवीर' ने भी मेरे हृदय के एक कोने पर 
अधिकार कर लिया । ' 
4 शई ५ ह ५८ 
इसके बाद ही महात्माजी ने चम्पारन में अपने कास 
का श्रीगणेश किया ।' भारत के राष्ट्रीय इतिहास में शायद 
पहली ही बार. एक भारतीय वीर ने: सरकारी आज्ञा का 
सविनय निरादर किया और सरकार को अपनी आज्ञा 
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बांपस लेनी पड़ी । निलहे गोरों के भात्याचारों से विहार 
की प्रजा को बचाने के उद्देश से महात्माजी के प्रयत्न के 
फल-खरूप कमीशन की स्थापना हो चुकी थी और महात्मा 
जी किसी ज़रूरी काम से पंजाब मेल के द्वारा देहली होते | 
हुए गुजरात जा रहे थे। में जुद्दी-कानपुर में रहता था, 
खबर पाते ही स्टेशन पर दौड़ा गया | सेकंड छांस के एक 
दस्वाओे के ऊपर एक नंगे सिर और नंगे पैर वाली मूर्ति 
को देखा। बदन में एक मोटा कुरता, कमर में मोटी छोटी 
: थोती | उ समय उनके चेहरे पर जो निश्चय ओर तपस्या 
का तेज दिखाई दिया वही दशकों के लिए चम्पारन के 
' उज्ज्बल भविष्य का काफ़ी सूचक था । फिर शब्दों द्वारा 
जब उन्होंने अपना कठोर निम्चय श्रकंठ किया कि निलहों के 
अत्याचोरों से भ्रजा की रक्ता होगी था ये हड्डियाँ चम्पारन में 
रह जायंगी तब तो मेरी आँखों में ऑसू' भर आये । इतने 
लिर्भेय और निःशंक्र वचन अपने कानों से - सुनने का वह 
पहला ही अवसर मुझे था । 
कुछ ही देर में टिकंट-कलेक्टर टिकट देखने आया । 
गांधीजी ने अपने कुस्ते की जेब में हाथ डाला । लटकती 
हुई जेब सूत की एक महीन डोरी से बंधी हुई थी। यही 
शायद उनका 'मनीनेग था। उसमें से जब्र उन्होंने टिकट 
निकाल कर दिंया तब टिकटबावू भी “एक देहाती आदसीः 
को सेकंड कीस में सवार देख उनका मुँह ताकने लगा ्‌ 
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दर्शकों के चेहरे .विस्मथ और सादगी के प्रभाव से खिल 
ज्ठे। ह 
इस प्रकार लखनऊ सें कम्मंबीर' के नाम से प्रसिद्ध 
आर कानपुर मे प्रत्यक्ष हृद्त्नतः गांधी के दर्शन करके 
हृदय, ने मन ही मन अपनी श्रद्धा की पुष्पाजलि उनके 
चरणों पर चढ़ाई । 
८ हक 5 >८ 

१९१८ की फ़रवरी में इन्दौर में हिन्दी साहित्य- 
सम्मेलन का आठवाँ अधिवेशन होने वाला था-। 'मालवा? 
मेरी जन्मभूसि और हिन्दी मेरी मातृ-भाषा । महात्माजी 
के पुनर्देशन की अमिलाषा और सुयोग । मेरे घर में सम्मेलन 
का आयोजन हो और मैं मेहमान बनकर जाऊँ । इस 
विचार से मुझे सन ही मन शर्म साछ्स हुआ करती थी.। 
पर कोड़म्बिक तथा दूसरी आपदाओं का पहाड़ मेरे सिरपर 
खड़ा था। आख़िर ऐन समय पर जा पहुँचा, इसी को 
मैने अपना बड़ा भाग्य साना। इस बीच महात्माजी 
'सहात्मा गांधी” हो गये थे। खेंड़ा जिले के सत्याग्रह की 
ओर सारे देश की आँखें लग रही थीं। वे धीरे-धीरे 
विविध श्रकार से अपने पराक्रम और पुरुषार्थ का लगातार 
परिचय देते जाते थे। इधर में भी कुछ अंश मे सांसारिक 
विपदाओ और कुछ अंश में: राष्ट्र-कत्तेव्य की प्रेरणा से 
कोड़म्बिक कत्तेंव्यों से धीरे-धीरे उदासीन होता हुआ 
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महात्माजी की ओर अधिकाधिक खिंचता जाता था। 
इन्दौर में मेने ज्ञिस रूप में महात्माजी का दुशन किया 
चह भेरे लिए एकदस सवीन था। 
महाध्मजी खासे क्लैदी वने हुए थे । उनका यही पहनाव 
आज भारत का राष्ट्रीय पहनावा हो गया है । चेहरा शरीर 
की दुर्वलतां की गवाही दे रहा था। पर उत्साह और तेज- 
तर्रायी देख कर लोग दंग रह जाते थे। खेड़ा के सत्याग्रह 
का काम अधूरा छोड़ कर वह इन्दोर -आये थे । उनकी 
बदौलत वह सम्मेलन अजरामर हो गया। सम्मेलन के 
अधिवेशन, विषय-निवाचिनी सप्तिति, सावेजनिक भाषण, 
तथा इतर कार्यों में दिन-रात उप्रस्त रहते हुए भी उनके 
शरीर और दिमाग़ को थकते हुए किसी ने न देखा । 
विपय-निर्वाचिनी समिति में जब मद्रास प्रान्त में हिन्दी- 
प्रचार के सम्बन्ध में विचार हो रहा था तब मेंने देखा कि 
महात्माजी ।की आकलन शक्ति अछुत्‌ है। थोड़े ही 
शब्दों और हाव-भाव से मन का आशय समभके में वे बड़े 
सिद्धहस्त हैं । बड़े-बड़े विद्धान्‌ कार्यकतो और पद्वीघर 
लोग वहाँ उपस्थित थे । पर ऐसा मालूम होता था कि सब 
महात्माजी के सामने अपने विचार प्रकट करते हुए फेंपतेया ' 
सकुचाते थे । और महात्माजी मानों किसी अन्त्योमी की 
तरह एक दृष्टिपात में उत्तके हृदय का भाव समझ कर नीचे 
देखने लगजाते थे । उस समय उनकी दृष्टि में जो भेदकता 
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मैंने देखी उसने मुझे उनके महापुरुष होने के” विषय में 
निश्चय करा दिया। ओर अन्तिम दिन उन्होने जो उपसं- 
हारात्मक भाषण किया उसने तो सारे उपस्थित जनो का 
मन हर लिया और प्रायः अत्येक के घट में उनकी मूर्ति 
की प्रतिष्ठा हो गई । 


अब में: महात्माजी के भाषण आदि बड़े चाव से 
पढ़ने लगा और उनके कार्यों ओर गतिविधि का अध्ययन- 
मनन भी करने लगा । रोलठ-ऐक्ट के आन्दोलन ने महा- 
व्माजी को भारतीय राजनीति के बीच मेदान में लाकर 
खड़ा कर दिया । लोकमान्य की स॒त्यु के बाद तो महात्माजी 
ही देश के एकमात्र नेता रह गये। लोकमान्य का स्थूल 
शरीर यद्यपि आज दुनिया में नहीं है तथापि उनकी आत्मा 
का तेज तो आज भी मुझे महात्माजी की आत्मा में प्रति- 
बिम्बित दिखाई देता है। अतएवं तबसे महात्माजी मेरे 
लिए दोहरे पूज्य ओर वन्दनीय हो गये । अमृतसर की 
महासभा के तिलक-गांधी मतभेद ने और पीछे से कल्षकत्ता- 
कांग्रेस के असहयोग प्रस्ताव-सम्बन्धी बादविवांद ने 'श्धे 
शाब्य॑ समाचरेत्‌! तथा “शर्ठ प्रत्यपि सत्यम! दोनो सिद्धान्तो 
के तुलनात्मक अध्ययन को ओर मेरा ध्यान खीचा। पहले 
मै भी हन्ते को हनिए, पाप दोष न गनिए! के न्याय का 
क्ायल था, लेकिन विचार, मनन और अध्ययन ने मुझे-- 


््‌ है छ 
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“अक्रोघेन जयेत्‌ क्रोध असाधु साघुनाजयेत्‌; 
जयेत्‌ कदये दानेन सत्येन अनृतन्नयेत” । 
की सत्यता, नित्यता, उच्चता, अजेयता और सात्विकता का 
क़ायल कर दिया। आज अपने को सत्याग्रही! कहने और 
मानने में सुझे बड़े गौरव और भारतीयता का अनुभव 
होता है । 
१. जि . 
'हिन्दी-नवजीवन' निकालने के सम्बन्ध में जून १९२१ 
के अन्त में में बम्घई गया । महात्माजी और सेठ जमना- 
लालजी बजाज के ही द्वारा उसके सफल होने की आशा 
थी | इस बार मुझे महात्माजी के जीवन के अध्ययन का 
प्रत्यक्ष मौक़ा मिला । तब से आजतक उनकी, उनके आदशे 
की और उसके छारा भारतवर्ष ओर सारे संसार की थोड़ी- 
बहुत सेवा का सौभाग्य प्राप्त हो रहा है। बस्बई में में 
जिस दिन मणि! भवन! में दशन के लिए गया, महात्माजी 
अम्बई के कितने ही नगर-सेठों के साथ विदेशी कपड़े के 
बहिष्कार के सम्बन्ध में चर्चा कर रहे थे । तिलक-खराज्य 
कोप सम्बन्धी उनकी विजय ने श्तिपक्षियों को भी चकित 
कर दिया था | इधर महात्माजी तो खराज्य का किला सर 
करने के लिए एक के बाद दूसरा कदम धड़ाके से आगे 
बढ़ा रहे थे | इंग्लैंड से आये हुए एक साहब, एक मेम 
आर एक गुजराती साहब, मेरी तरह, महात्माजी के दशैन 
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के लिए उत्सुक बैठे थे । कोई दो घंटे वाद महात्माजी चचो 
खतम करके बाहर आये । रात के ९ बज गये थ। शहर 
के सिन्न-भिन्न विभागों में कोई तीन-चार सभायें होन वाली 
थी। सब में महात्माजी को पधारना था। टेलीफोन की 
घंटी बार-बार टयू टन्‌ करती थी ओर यहाँ से जवाब 
जाता था--ज़रा ठहरो, काम खतम करके आते ही है । 
बाहर आते ही महात्माजी ने छुरता और टोपी सॉगी | 
इधर खड़े ही खड़े उन साहब मेस से वातें होने लगी। 
गुजराती साहब ने कहा--“आपको याद होगा, जब आप 
लन्दन में बेरिस्टरी का अध्ययन कर रहे थे तब सर संचर- 
जी भावनगरी के सभापतित्व से आपका एक भाषण हुआ 
था । उसमे आपने यह प्रतिपादन किया था कि इंग्लेंड में 
रहने वाले गुजरातियों को यहाँ गुजराती में नहीं अंग्रेजी 
में ही अपना काम-काज करना चाहिए। उस सभा का 
मंत्री मे ही था |! इस पर गांधीजी ने आश्चर्य-भरी आंखो 
से हँसते हुए उनकी ओर देखा और पूछा--क्या यह कहा 
था कि अंग्रेज़ी में ही काम-काज करना चाहिए ९? गुजराती 

साहब ने निःसझ्लीच भाव से कहा--जी हाँ !। फिर गांधीजी 
ने पूछा- क्या अंग्रेज़ी में ही ९? उत्तर मिला जी ,हॉ।! 

तब महात्माजी ने खिल-खिलाकर हँसते हुए निश्चय के 
सर में कहा-- तो फिर वह कोई दुसरा गाधी होगा । मैंने 

तो जिन्दगी मे किसी गुजराती को यह सलाह नहीं दी कि 
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अपनी भाषा छोड़ कर अंग्रेजी में अपना काम-काज करो 
हाँ, एक सभा की बात मुझे ,खूब याद है | लेकिन उसमें 
मैंने गुजराती में ही काम-काज करने के लिए कहा था ।” 
सुनते ही गुजराती साहब अपनी भूल समझ गये। और 
ओर लजाते हुए कहा--जी हाँ, आप बहुत ठीक कहते हैं । 
गुजराती की जगह अंग्रेज़ी मेरे मुह से बराबर निकलता 
गया। माफ़ कीजिएगा ।” उस दिन रात को कोई दो बजे 
तक सभाओं में महात्माजी को भाषण आदि देंने पड़े। रोज़ 
सुबह से रात के १०--११ बजे तक दशेन करने बालों, 
शंका समाधान करने वालों, सलाह लेने वालों, प्रचार करने 
वालों आदि तरह-तरह के कार्यकर्ताओं. का जमघट लगा 
रहता था । सब से बराबर शान्ति और गम्भीरता के साथ 
महात्माजी वात-चीत करते, समभाते' और राह बताते | 
सितम्बर तक बहिष्कार का कार्यक्रम पूरा करने का. भार 
सिर्पर था। दिसम्बर तक खराज्य स्थापित करने की 
पैयारी हो रही थी । पर जब-जब मैं दुशन के लिए गया 
कभी उदास, उद्धिम्म या शंकित चित्त नहीं देखा। “यज्ञ 
शिड॒या' और “नवजीवन! का सेटर बराबर मज्ञलवार ओर 
गुरुवार तक भेज दिया जाता था। अपने लेख और टिप्प- 
शियाँ महात्माजी खुद लिखते थे । कितनी ही चिट्टियों के 
जवाब भी खुद ही देते थे। इस अवसर सर मुझे महा- 
स्माजी को कार्यक्षमता, कार्य-तत्परता, व्यवहार-कुशलता 
र्् ् 
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ओर मोहिनीशक्ति का जो अनुभव हुआ वह बराबर बढ़+ 
वा ही गया । जुलाई के अन्त में महासमिति की बैठक 
बम्बई में हुई । पहली अगस्त को विदेशी कपड़ो की होली 
का मंगलाचरण होने वाला था। युवराज के खागत-बहिष्कार, 
सितम्बर तक विदेशी कपड़ी का बहिष्कार, ये दो विषय 
प्रधान-रूप से लोगो की जुवान पर थे। प्रत्येक प्रान्त के 
सब नेता और प्रसिद्ध कार्यकरतो उपस्थित हुए थे । खादी 
के पहलांव में पहली महासमिति की बेठक वही थी। 
लालाजी से लेकर पं० मोतीलालजी और श्रीयुत केलकर 
सक के सिर पर खादी टोपी और देशबन्धघु विजयराघवाचाये 
से लेकर ग्रायः सब छोटे-बड़ो के बदन पर खादी देखकर 
मेरी ओंखों मे हुप के मारे आँसू छलछला आते । जब मे 
बम्बई पहुँचा था उन दिलों इक्के-टुक्के के सिरपर वहाँ गॉधी- 
टोपी दिखाई देती थी । पर एक ही महीने में एक अगरुद 
तक वहाँ लाखों लोगो के सिर पर खादी टोपी चसकने 
लगी । जिस दिव्य शक्ति का यह प्रभाव था उसपर में सन 
ही सन मुग्ध और न्यौछावर हुआ जाता था । 

महा-समिति में जब कोई सदस्य महात्माजी के प्रति- 
कूल बोलने के लिए खड़ा होता तव उसकी निर्भयता और 
साहस को देखकर उनका चेहरा खिल उठता, और जब 
कोई व्यावहारिक दृष्टि को आगगे बढ़ाकर उनके तत्वज्ञान 
ओर आदशवाद की बृत्ति पर कटाक्ष ऋरता था तथ तो बे. 
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_ खिलखिलाकर हँस पड़ते थे । पर जब कोई उनके पक्ष में 


:. बोलने के लिए उठता तब सानो संकोच से. उनका -चेहरा 


_ गम्भीर हो जाता ,। उनकी हँसी मुझे प्रतिपक्षी के हृदय पर 
कृष्णा करनेवाली- दिखाई देती। उसकी गंभीरता में में. 
अपनी चहुमति का विश्वास और निश्चय देखता.) उनके 
मौम में सुमे: प्रतिपक्षी के प्रति दया भाव और कमी: उसकी... 
भूलों पर उपेक्षा भाव सात्म होता । उनके अत्येक्त अंग- 
, विज्ञेप को मैं अर्धहीन नहीं पादा था। जब नौची: निगाह 
करके वे विरोधियों के आज्ञेपों का उत्तर देने लगते तब 
रेसा मालूम होता सालों तूफानी समुद्र में से कोई होशियार 
कप्तान अपने बेड़े को खबसूरती और सावधानी के साथ, 
परन्तु निश्चित-रूप, से लक्ष्य की ओर बढ़ाये लेजा रहा है । 
कभी-कभी कोई बड़े जोर के साथ कटठाक्ष-बाण फेंकता, पर 
- बह वहाँ जाकर फूल हो:जाता.। शिष्टता, नम्रता ओर कुश- ' 
लता के साथ, उनके व्यवहार में ऐसी. दुर्वेमनीयता और 
प्रबल बेंग दिखाई देता था. कि वह सबको बरबस अपनी 
दिशा में खींच ले जाता था। . वाक्चातुयं और समय- 
सूचकता का परिचय उनकी प्रत्येक बात से मिलता था। उनका: 
विनोद भी सारदीन नहीं, डलठा सूचक और मेरक होता था, 


अहमदाबाद में जब-जब मैं उनके द्शन के लिए जाता _ 
उब-तंब में उन्हें. मिन्न-मित्र रूपों में . देखता--कभी नेता, 
कभी राजनीतिज्ञ, कभी सेजापति, कभी लेखक, कभी सस्पा- 
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दक, कभी पिता, कभी महात्मा और कभी सूतकार दिखाई 
देते । उनकी आत्मा में मै भारत की आत्मा को छिपी हुई 
देखता | कौपीनधारी महात्मा मुझे भारतीय किसानो और 
सज़दूरों के प्रतनिधि, चरखा कातने वाले महात्मा दीन 
टुर्बल लोगों के अवलम्ब, पेन्सिल से यंग इंडियाः और 
'न्वजीवन' के लिए लेख लिखने वाले महात्मा भारत की 
संस्कृति के नेता और प्रचारक्त और अपसो जाँध पर से 
सॉप को निकल जाने देने वाले महात्मा मुझे दया- 
धर्म के अवतार नजर आते । मनु और लक्ष्मी के साथ 
किलोलें करते हुए महात्माजी मुझे वत्सल पिता, कार्यक- 
तोओं को इधर-उघर तैनात करते हुए महात्माजी सेनापति 
दिखाई देते | किसी शंकाकत्ता से भवें चद्ाा कर मुसकराते 
हुए हँस-हँस कर बात करने वाले महात्माजी मुझे गुरुदेव 
देख पड़ते और में सन ही सन कहता-- 
अज्ञानान्धस्य लोकस्य ज्ञान।ब्वनशलाकया। 
चक्षरुन्मीलितं येन तस्मे श्रो गुरुवे नमः ॥ 

अहसदाबाद की महासभा के समय महात्माजी को 
जितना निश्चिन्त, प्रसन्न ओर अफुछ देखा उत्तना पहले कभी 
नही देखा था यद्यपि उस समय की स्थिति ऐसी चित्तवृत्ति 
के ठीक उलटी दिखाई देवी थी । बीरो का यह खभाव ही 
होता है कि जब प्रतिकूल परिस्थिति का सामना करना होता 
है तब उनके हृदय में अधिक उत्साह और वीरता का सं- 
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चार हो आता है। इसी तरह साबरसती जेल में भी उन्हें 
मेंने प्रसल्ष और निःशंक देखा । 
>< >८ >< 
कुछ लोगे महात्माजी को व्यवहार-दृष्टि हीन और 
, एकांगी मानते हैं । पर मेरा यह खयाल है कि जिन्होंने 
उनके एक ही अंग को देखा है वे ओर क्या कह सकते हैं ९ 
भिन्न-भिन्न विचार, आचार, और खभाववाले छोटे-से- 
छोटे और बड़े-से-बड़े लोगों को एक दिशा में काये करने 
के लिए प्रवृत्त कर देने वाले और फिर भी किसी के प्रभाव 
से प्रभावान्वित न होने वाले व्यक्ति को व्यवहार-दृष्टि-हीन 
कहना ध्रष्टता है। हाँ, उनकी व्यवहारकुशलता आदशेमय 
है । जिसकी कुशलता ने देश में खुकिया पुलिस को बेकार 
कर दिया, हजारों षडयन्त्रकारी लोगों को खुले मैदान काम 
करने का रास्ता दिखाया, मुसलमानों और हिन्दुओं का 
एका बढ़ाया, मुसलमानों पर गो की रक्षा ओर हिन्दुओं पर 
खिलाफ़त की रक्षा ओर दोनों पर खराज्य की प्राप्ति का 
भार लाकर रख दिया, उसे कोशलहीन कहना मुझे तो 
अपने अज्ञान का परिचय देना ही माल्स होता है । 
>< < >८ 
महात्माजी के पास मैंने गुप्त अथवा खानगी बात कोई 
नहीं देखी । उनका दीवानखाना हसवक्त हर शख्स के लिए 
खुला रहता था। हाँ, दूसरे की खानगी और शुप्त बातें को 
रद ७ 
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वे अवश्य हिफाज़ञत से रखते थे। और यह सबंधा उचित 
भी है। कभी-कभी तो ऐसा होता है. कि किसी को कोई 
खानगी बात उनसे करनी होती तो उन्हें दूसरे कमरे में 
जाकर बात करनी पड़ती | उनके साथ के प्रत्येक व्यक्ति के 
साथ मैंने उन्तका व्यवहार ऐसा प्रेसमय ओर निर्दोष देखा 
कि हरएक को यही माहठ्म होता कि सहात्माजी सबसे 
अधिक प्रेम मुझ पर ही करते है| उनका सांसारिक जीवन 
मुझे जल मे कसल की तरह दिखाई देता । 
हु श्र 9 

आज वे अपने तप के द्वारा घुद्ध, महावीर और इसा- 
ससीह का सानो संशोधित संस्करण ही अपने को साबित 
कर रहे हैं । वे अबतक के पेगूम्बरो और अवतारो के गुरों से 
युक्त और चुटियों से हीन साह्म होते हैं। सत्यदर्शन 
अथवा आत्मप्राप्ति में निरंतर प्रगतिमाव है उनके विकास 
की सुगन्ध से वायुमरडल ओतदन्ओोत हो रहा है। पर- 
सात्मा हस भारतवासियों को वे आओरखें दें जिससे हम 
उनकी दिव्यता को देख सकें ओर उनके विश्व की संपत्ति 
बनने के क्रस में हमें अपना उद्धार कर लेने को बुद्धि 
"उपजे । 
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“६ हि नवजीवन! के दो-तीन महीने बाद मेरे 
अर क मित्र बाबू सम्पूर्णोनन्‍्द ने मुझे लिखा कि 
: “सयौदा' के लिए आप महात्माजी के सम्बन्ध में अपने 
विचार और अनुभव लिखकर भेज दीजिए । उस समय 
मुझे ऐसा मालूम हुआ सानों मेरे सिरपर किसी ने पहाडः 
लाकर रख+दिया, .या यह प्रेम-कठोर आज्ञा दी कि किसी 
सद्दासागर को तैर कर पार हो जाओ | सुदैव से थोड़े हीः 
दिनों के बाद बाबू साहब को “संयुक्तप्रान्त की सरकार ने 
ख्पना महमान बंनाकर मेरी चिन्ता दूर कर दी | पर जेल 
से छूटते ही फिर उन्होंने मेरे! सामने वही समस्या खड़ीः 
कर दी | मैंने ज्यों-त्यों करके एक लेख लिखा--मिरे हृत्य- 
देव” । यह एक ही शब्द इस बात को बतलाने के लिए काफ़ी 
है कि पू० बापूजी के नजदीक मैंने अपने लिए कौन-सा 
स्थान तजबीज किया है। एक ओर “अन्ध श्रद्धा! और 
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दूसरी ओर अन्ध अश्रद्धा' के इस आत्तिप-काल में मेरी 
स्थिति पर यदि कुछ मित्र आपत्ति करें, मेरे प्रति दया 
(दिखावें, तो आश्रय की वात नहीं । क्‍योंकि इंश्वर, भक्ति, 
श्रद्धा, धर्म, अध्यात्म आदि प्राचीन शब्दों पर, अपने तपस्थी 
पूबजों के परिश्रम फल पर कदाक्ष करने का, उनके उपहास 
करने का मागे कुछ लोगों ने अपने लिए निष्कंटक मान 
लिया है । वे लोग यह समभते हैं कि श्रद्धा और बुद्धि की 
शत्रुता है, ओर अपने को बुद्धिसानों को श्रेणी में मानने 
के कारण बुद्धि का अपमान या तिरस्कार किये विता वे 
श्रद्धावान्‌ नहीं हो सकते । में बुद्धिमान्‌ होने का दावा नहीं 
कर सकता । झुके तो सेवक! कहलाने सें अपना जीवन 
सार्थक मालूम होता है । और जब में देखता हैँ कि एक 
ओर स्व० देशबन्घुदास, काय-कुशल स््र० लालाजी, त्याग- 
मूर्ति ख० नेहरूजी, व्यवहार-बुद्धि केलकर-जैसे गरम 
राजनीति-वीर ओर भारत-सूषण सालबीयजी, माननीय 
शखत्रीजी जैसे मधुर और नम्र राजनीति-प्रिय तथा दूसरी 
ओर कवि-सम्राद रवीन्द्र, विज्ञानाचाय प्रफुल्नचन्द्र राय-जैसे 
स्देशी नर-रत्न और होरस, रोम्याँ, रोलों सनयातसेन, चाल्स, 
एण्डरूज़ आदि विदेशी गुण-प्राहकों की बुद्धि जिसकी राज- 
लीति-निपुणता, असामान्य देशभक्ति, सच्चाई, पवित्रता, 
तपस्या और साहात्म्य का लोहा मानती है और जिह्य मुक्त- 
चकंठ से कहती है कि महात्मा गाँधी उन उज्ज्वल आत्माओं 
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से से है जो हज़ारों बरसों में कभी-कभी संसार में अवतीण 
होती है; जन्र उन्हें आज सारी दुनिया में अनेकरांश में 
उनकी टक्कर का महापुरुष दूसरा नहीं दिखाई देता तब पाठकों 
को, यदि मुझ-जैसा मामूली प्राणी उसे अपने हृदय का देव 
सान कर उसकी पूजा करे; उनका अनुयायी होने का प्रयत्न 
करे, उसके दर्शन से अपनी आत्मा को सजीव, : उपदेश से 
उच्च और सत्संग से पवित्र होती हुई माने तो क्या आपको 
इस पर आख़ये होगा ? और जब में अपनी आँखों से 
देखता हैँ कि अनेक वाद-प्रस्त विषयों और लड़ाइयों में रत 
रहते हुए. भी. उस पवित्र आत्मा का आज सारे भूमण्डल 
में एक भी शत्रु नहीं है। जिसके. तनिक ही सहवास 
और प्रयास से मैंने “शराबियों को शराब छोड़ते हुए, 
उ्यमिचारियों को पातित्रत.की रक्षा करते हुए, चोरों, 
डाकुओं, और :कुचालियों को सज्जन बनते हुए देखा; 
जिसके प्रोत्साहन से कायरों को वीरता के साथ हँसते 
हुए, कष्ट-सहन करते हुए-देखा है, डुव्यंसनों में लिप्त, 
भोग-विलास में चूर, धन-यौवन के गुलाम लोगों को 
श्ामिक और पवित्र होते हुए देखा है; नास्तिकों को 
आधस्तिक, हिंसावादियों को अहिंसा-ब्रती, निराशा- 
शादियों को आशावादी,. फैशनेबल लोगों को सीघा- 
सादा रहन-सहल-प्रिय होते हुए देखा है; जिसको में 
मामूली आदमियों में से नेताओं को निमोण करते हुए देख 
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रहा हूँ; विरोधी भावों, मतों और जातियों को एकता के 
सूत्र मे बॉधते हुए---उनका सामअस्य करते हुए देखता हैँ; 
एक गिरी हुईं जाति को मनुष्यत्व के पद्‌ पर ऊँची उठाते 
हुए देखता हूँ, तव में उसकी मूर्ति को अपने हृदय में रकखूँ 
तो कौनसी बुराई है ९ जब में देखता हूँ कि वह वीर की 
तरह अन्यायों, अत्याचारों और पापों तथा उन्तके हिसाय- 
तियो से खम ठोंक कर जी-जान से लड़ता है ओर आप 
हमको लड़ाता है और दूसरी ओर एक माता की तरह उन 
अज्ञ, अज्ञाच, रोगी भाइयों पर प्रेम की वर्षा करता है, हमें 
प्रेस का पाठ पढ़ाता है और इस सेवा के पारितोषिक-रूप 
जालिमों के जेलखानों को पवित्र बनाता हुआ दो हज़ार 
वर्ष पहले ईसा का स्थान प्राप्त करता है तब यदि मे उसे 
भावी सनन्‍्तति का राम-कऋष्ण सामूँ तो क्‍या बेजा है ? बुद्ध 
ओर इसान्मसीह तो लोग उसे आज भी मानने की तेयारी 
कर रहे हैं ! 

पूज्य बापूजी मेरे ही हदय-देव नहीं, सच पूछिए तो 
३३ करोड़ भारतवासियों के हृदय-देव हैं। कोन ऐसा 
भारतीय हृदय है जहाँ उनके लिए स्थान नहीं, जिसे, 
उन्होंने अपना घर न समझता हो ? भारत की राज्य-लक्ष्मी 
चली गई; उन्होंने उसे आज़ादी का स्वाद चखाया, खराज्य 
का राज्य-मार्ग दिखाया; भारत फ़क़ोकशी की जुसाइश हो | 
रहा था, उन्होने उसे खादी पर फ़िदां होने की नसीहत दी। 

श्र 


उनकी महिमा 


भारत विदेशी सभ्यता का शुलाम होकर भारतीयता की 
जड़ काट रहा था, अपनी बपौती को पश्चिसी महासागर 
में डुवो रहा था, उन्होंने उसे खामिमान, स्वावल- 
स्थल का पाठ पढ़ाया, सच्चे खदेशी-घर्म की दीक्षा 
दी । पशुचल के अधोन भारत पशुब॒ल को आदशे 
मानकर पशुत्व की ओर कदम बढ़ा रहा था, उन्होंने 
'अहिंसा के उपदेश के द्वारा उसे सानव-बल देकर उसे मनु- 
प्यता की ओर फेरा । भारत नास्तिकता के रंग से रंगा 
हुआ निराशा के मूच्छा-विष को पी रहा था । उन्होंने घर्म 
की महिमा की प्रतिष्ठा कर आशावाद का सन्देश उसे 
सुनाया । भारत फूटमेद-अस्पश्यता के रोगों से जकड़ा 
हुआ था, उन्होंने उसे एकता और समता की दिव्य रसा- 
यन दी | भोरत भय अखत्य, कायरता का शिकार ही 
रहा था, उन्होंने उसे निर्भयता, सत्य और वीरता के 
शरस्तरात्य प्रदान किये । 

कौन कह सकता है कि महात्मा गाँधी भारत के लिए 
इैश्वरीय बरदान-रूप नहीं हैं, प्रसाद-रूप नहीं हैं, देव-दूत 
नहीं हैं. ९ 
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7 जय ; तू किस छुरी घड़ी में वैदा हुआ ! इति- 

हास तेरा गये नहीं करता, कवि तुझ पर 

न्यौछावर नही होते, राजा तेरी ओर आँख उठा कर नहीं 

देखते, कोष तेरा >ण-गान नही करते, विद्वान्‌ तुमापर-लट टू 

नहीं होते, सर्वसाधारण तुझे हेय दृष्टि से देखते हैं ते 

'पत्तित-नीच-निकम्मा समभते हैं। हुनिया में कौन ऐसा है, 
जो तेरा ऊुँह देखना चाहता हो ९ ' 

हुनिया समभदारों की बपौती नहों, उसमें. पागल भी हैं, 

मतवाले भी हैं। दुनिया जय को पूजती है, ये पागल 

राजय को पूजते हैं । दुनिया जय-जयकार में मस्त है, 


हैरेय की मूर्ति बनाकर उसके चरण चूमते हैं । 
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संसार कया है ? संसार का विकास क्‍या है ? जय 
आर पराजय, जय का बोलबाला, पराजय का मुंह 
काला । जय हमें इतना प्रिय क्‍यों है ? पराजय में इत्तनी 
बदवू क्‍यों आती है ? क्या विजय,ढुनिया के भले के ही 
लिए होती है, हुईं है ? क्या पराजय पर अत्याचार, अन्याय 
नहीं होते ? क्या जय अत्याचारी, अभिमानी नहीं हो 
जाता ९ क्या पराजय भला, पाप-भीरु, निर्दोष नहीं होता ९ 
फिर क्‍यों हम जय को पूजते हैं और पराजय से छूणा 
करते हैं ? जय का प्रताप हमारी आँखों को चोंधिया देता 
है, और पराजय की आत्मग्लानि से हस चौंक उठते हैं ? 
ज्ञय का उनन्‍माद और पराजय की शालीनना, जय का 
ग़रूर और पराजय की नम्नता को उसके असली रूप में 
हम नहीं देख पाते । जय के हर्षनाद में पराजय की हाय 
को हम भूल जाते हैं। जय के तेज में मनुष्य की मूलभूत 
डुबलतायें छिप जाती हैं; उसका सच्चा बल, पीरुष, तेज 
ओर पराक्रम तो पराज़य की स्लानवा में ही दमकता हे 
जय नहीं, पराजय में मलुष्य की सखब्ची कसौटी होती है । 
दुनिया के जय! और 'पराजय' शब्द धोखा देने चाले 
हैं, भटकाने बोले हैं । राम .ने रावण को सारा । ढुनिया ने 
उन्‍हें विजयी कहा। विजयादशमी -राम के -विजय :की 
स्मारक मानी जाती, है.। पर पागलों का रास्ता दुनिया से 
जुदा है. यह विजयी राम उन्हें उत॒ना अपना नहीं. मालूम 
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होता, जितना सीता को छोड़ देने के बाद वियोगी, व्यथित 
राम । विजयी नहीं, यह हारा हुआ राम उनका राम है । 
सिहासल पर अमिपेक कराने वाले, छत्न*चैंचर से मसण/्डित, 
हनूमान-सेवित रास उनकी नजरों में उतने ऊंचे नहीं उठे, 
जितमे सीता की खोज में बन-वन् भटकने ओर रोने 
वाले राम ! 

दुनिया कहतो है, रावण को मार कर राम विजयी 
हुए; ये पागल कहते हैं, सीता को खोकर राम पराजित 
हुए । लोग कहते है, राम विजयी वीर है, ये दीवाने कहते 
है, वे पराजय के बीर हैं । 

ढुनिया पाण्डवों को अबतक विजयी मानती चली 
आा रही है; पर महाभारत के सामिक सरचयिता ध्वनित् 
करते है कि पाएडव विजयी होकर भी पराजित रहे। 
महाभारत का पठन वहीतक उत्साहप्रद और स्फूर्तिदायक 
मालूम होता है, जबतक हम पराजित पण्डवो के साथ बनो 
में घूमते-फिरते हैं । परन्तु ज्यों-ज्यों पाए्डथ उस पराजय 
को पराभूत [ ९ ] करते जाते हैं, ज्यों-ज्यो वे अपने बन- 
वास ओर अज्ञातवास से निकल कर अपनी विजय की ओर. 
बढ़ते जाते हैं, स्यों-त्यो हमारे दिल पर एक भयानक छाया 
गिरती जाती है | हृदय विषण्ण होता जाता है और वह 
चाहता है कि क्या ही अच्छा होता, यदि वेदज्यास यहीं 
कही महाभारत को समाप्त कर देते ! विजय के बाद अर्जुन 
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हतशञ्रम और हतबल हो गये । चोरों, से अपने आश्रितों 
को रक्षा।न कर सके; युधिष्ठटिर सारे कुल - के.. संहार पर' 
डुखी हो हिमालय में गलने चले गये; ,सारे कौरव, पाण्डव . 
ओर. थादव-वंश का नाश अपनी आँखों से देखकर. 
उदासीन कृष्ण एक व्याध के तीर से तिरोहित हुए--यह 
जय है या पराजय ? -दुनिया इसे जय कहती हो, पागल 
इस जय को पराजय की पेशबन्दी कहते हैं । 

दुनिया इंसा को पराजित सानती थी । बह दीवाना, 
मतवाला था। उसका एक उद्देश्य था, धुन थी, लगन थी । 
दुनिया ने उसे सताया; काँटों का ताज पहलाया, अन्त में 
सूली पर चढ़ा दिया। वह चढ़ गया । उसका चेहरा खिला 
हुआ था--पर हृदय में एक दर्द था, एक आह थी ! 
दुनिया ने उसके लह-छुद्ानं शव को देखकर कहा--यह 
गया, मिट. गया ! पर उस पराजय के पुतले की करुणाभरी 
. चितवन, विशाल गमुखमण्डल, की दयामयी विषण्ण आभा 
डसकी विंजय. की ज़्योति को छिंटका रही थी । हम देखते 
हैं कि इस तरह पराजित होकर भी आज वह विजयी है। 

भीरां को उसके लोग बावली, बहकी हुईं और बिगड़ी 
हुई मानते थे । उसे हराने को डिबिया में साँध भेजा ओर. 
अन्त को जहर का प्याला पिलायां गया | पर पराजय के- 
सानत्री अहार वेकार हुए। वह जीती-जागती विजयिनी- 
हुई । ढुनिया के पराजय की नापः सलत साबित हुई । 
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ओर दयानन्द के लिए कलतक क्‍या शाज्षी लोग 
'पराजित-पराजित' नहीं चिल्लाते थे ? क्‍या उसे हराने में, 
सवाने में कोई कसर की गई ? जूहर ने उसके शरीर को 
भस्म कर दिया, लोगों ने उस समय चाहे समझता भी हो 
कि दयानन्द खतम हो गया; पंर उसकी भस्स उड़-उड़ कर 
विजय-घोष कर रही थी--में किसीकों क्रेद कराने नहीं, 
दुनियां को मुक्त करने आया हूँ । हम देखते हें कि धर्म 
को डुबोने वाला” वह दयानन्द आज घर-घर में विजयी है । 

इसी तरह गॉथी आज पराजित है । लोग कहते हैं, 
गाँधी हो लिया । असहयोग का विजयी गाँधी अब दुनिया 
में नहीं है । वह चिल्लाता है, लोग मुँह फेर लेते हैं । वह 
रोता है, लोग हँस देते है । वह कातता है, लोग मुँह वना 
देते है । लोग तिरस्कार करते हैं, उपहास करते है, वह 
खिल-खिला कर हँसता रहता है । वे कहते हैं गॉधी हार 
गया, हथियार रख दिये, मेंदान से भाग गया । बह अपने 
पथ पर अटल है, तीर की तरह अपने निशानों पर चला 
आ रहा है। लोग कहते हँ--बह मूला हुआ है, वह 
अपनी धुन में मस्त है। लोग विजय को प्रणाम करने के 
लिए लालायित हैं, वह पराजय का वीर बना हुआ है । 
लोग विजय के वीर की खोज में है । यह प्राजय का वीर 
पराजय में विजय को देख रहा है । लोग उदास हैं, चिढ़े 
हुए हैं, प्रकृति स्तव्घ है, हवा बन्द है; वह चैरागी दूर एक 
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हुवे ठीले पर अपनी धूनी स्माये हुए मगन बैठा है ।'' 
लोग पराजय से मयभीत होकर हताश-मे हो रहे हैं । वह 
दूर विजय की किरणों को आता हुआ देख रहा दे; वह 
जय. में भी वीर था, आज पराजय में मी वह वीर 'चसक 
रहा है। असहयोग के वीर गाँधी ने दुनिया को चका-चों ध 


[क 


में डाल दिया था । लोग कहते थे, गाँधी विजयी हुआ ही 
चाहता है| वह. कहता था--नहीं, अभी देर है । विजय _ 
इतनो सस्ती नहीं हुआ करती । जय फे नारों में गाँधी का 
खाभाविक तेज और ओज,छिंप जाता थी । आज पराजय 
की बौछार और फटकार में वह अपना असली जोहर दिखा 
रहा है | यों. देखा जाय तो आज का यह पराजित गाँधी 
दुनिया की दृष्टि में नगण्य है, दुनिया उस जय के गाँधी 
को पूजती थी; पर थे मुद्ठी-भर दीवाने तो इस पराजय के 
गाँधी पर कुरबान हैं, विजयी गाँवी नहीं, प्रतापी गाँधी 
नहीं, साधु गाँवी, दीन-दुखियों के लिए रोने और मरने 
वाला दुखी,' दयामय गाँधी उनके हृदय का अधीश्वर है । 
टुनिया ने जिसे हरा दिया, हारा हुआ कहकर जिसे कोने 
में फेंक दिया, वही इनका हृदयदेव है, वही इनका तारनहारा 
है । विजयी और. प्रतापी गाँधी को चाहने वाले आज 
दुनिया में व्वाहे ज्यादा हों पर वे दिन-दिन कम होते जायेंगे 
आर यह सन्त व्यथित गाँधी तो भ्रकृति के कण-कण में 
व्याप्त दोवा हँआ सदा अमर रहेगा और सारी जनता के 
र्ऊ& 
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डारा पूजित होगा । दुनिया की नज़र सें. गाँधी विजय के 
दिनों में जितना चमका था, वास्तव में उससे कहीं अधिक 
सच्छता, तेजसिता के साथ आज, पराजय के युग में, वह 
चसक रहा है । विजय के वीर से अधिक शोभायमान 
आज यह पराजय का वीर है ! 


भु८9 
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ले नाटक का खेल दिखा रहे थे । महात्माजी 
अपना चर्त्रों-. कात रहे थे । मेंने देखा; 
सहात्माजी! के चेहरे पर पीलापन छा रहा था । विद्या- 
पीठ से आश्रम को वह इन एक-दो दिलों में दो-तीच 
चार आते-जाते थे | आश्रम के विद्याथियों ने अपने विद्या- 
मन्दिर के वार्षिकोत्तव का आयोजन किया था । शायद्‌ 
उसी दिन सुबह कुछ देर हो जाने से महात्माजी ने कुछ 
दौड़ कर भ्री समय 'पर पहुँचने की कोशिश की थी । सुबह 
के कार्य-क्रम में कुछ देर तक धूप में भी बेठे रहे । इधर 
राष्ट्रीय महासभा से लौटने फें बाद. से दूध लेना बन्द कर 
दिया थां- बादाम और नारियल का दूध बना कर पीते थे। 
इस बात का प्रयोग, बुढ़ापे सें शुरूकर दिया था कि बिना 
दूध के भी मनुष्य रह सकता है, ओर दूध का गुण देने 
वाले दूसरे पदार्थ भी हैं । चह शायद यह सममभतते हैं कि 
- श्र 
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ओर बातों में तो मेने अपना सन्देश दे दिया, व्यवहार- 
विधि भी बहुत-छुछ बता दी, अब एक काम रह जाता है- 
इसको भी करता जाऊँ । इस लोभ में दूध बन्द कर दिया 
था, खुराक कम लेते थे, वज़न कस होता जाता था, शरीर 
दुबला पड़ता जाता था | इधर गुजरात-विद्यापीठ की पुन- 
रचना की धुन में सन में काफी परिश्रम का वोक पड़ रहा 
था । फिर आश्रम के उत्सव में आने की दोड़-धूप | उस 
पीलेपन में इतना इतिहास छिपा हुआ था। जमनालालजी 
ने भी देखा कि बापू कुछ उदास मालूम होते है। उन्होंने 
एकाघ ऐसी बात छेड़ी, जिससे हँसी आवबे । पर महात्माजी 
हँसे नही । थोड़ी ही देर में उनन्‍्होंन चखी कातना वनन्‍्द कर 
दिया, एक विद्यार्थी तार लपेटने लगा । सब लोगों का ध्यान 
नाटक की ओर लगा हुआ था । एकाएक मैने देखा कि महा- 
त्माजी मीराबहन के कंधे का सहारा लेकर उठ रहे हैं । 

मुझे आश्चर्य हुआ कि यह क्‍या ९ मैंने सोचा कि बुढ़ापा' 
है, फिर इधर कमज़ोरी ज़्यादा आ गई है, उठते समय 
सहारा लेने की जारूरत पड़ गई हो । मीराबहन एक 
ही दो क़दम आगे बढ़ी होंगी कि पेर लटक गये, शरीर का 

सारा बोक मीराबहन पर आ गया । जमनालालजी ने मुझे 
सचेत किया--फ्रिट आ गया, पेर सम्हाल लो । मे ऋपटा 

ओर लटकते हुए पेरों को सहारा दिया। और भाई भी 
दौड़ पड़े ओर सबने महात्माजी को हाथों पर सम्हाल 

श्पर 
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रकक्‍्खा । लड़कों का खेल बन्द हो गया--सन्‍्नाटा छा गया ।' 
महात्माजी का सारा शरीर पीला पड़ गया ।' आँखें खिंच 
आई | इतनी पीली:पड़ गई' कि देखकर रुलाई आने लगी। 
गरदन.लटक- गई । बहुत्त-से लोगों ने समझ लिया कि बापू: 
चल बसे | मुझे तो ऐसा मालम हुआ, सारा अद्यएड सूना 
हो गया । कुछ ही दिन पहले मेरी -माताजी का खगवास 
हुआ था । अन्त समय उनके शरीर की जो अवस्था हो गईं 
थी वही चेष्टायें महात्माजी के शरीर की इस समय दिखाई 
पड़ी । एक ही दो दिन पहले महात्माजी ने प्राथना के समय 
प्रवचन करते हुए कहा था--भरना तो ऐसा कि चख्रो 
कात रहे है, कातते-कातते दस निकल गया। बात कर रहे 
हैं, बोलते-बोलते साँस छूट गई ।? मेरे मन में हुआ, महा- 
तव्माजी सत्यु का भी पदार्थेपाठ दे गये। मौत भी करके 
दिखा दी । वह एक पुनीत दृश्य था। शोक, करुणा, उदा- 
सीनता, चिन्ता, उद्विग्मता का अजीब मिश्रण लोगों के 
चेहरे पर छा गया था। कोई देश के भविष्य की चिन्ता 
में डूब गया था | कोई आश्रम के सोच में पड़ गया था | 
किसी के सामने खुद अपनी समस्‍यायें खड़ी हुई थीं । 
किसी को बापू के मिशन की क़िक्त थी। भेरे मन में उस 
समय क्या-क्या भाव उठे, यह लिखना शक्ति के बाहर है । 
या तो हृदय भाव-शून्य हो गया था, या वे इतनी मात्रा में 
ओर इतनी तेजी से आते-जाते थे कि उनका स्मरण रहना 
श्८३ 
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उत्पन्न उद्विग्मता में कितनी पविन्नता थी ! मृत्यु-वत्त्‌ मूच्छो; 
ज़रा चेतना आते ही खेल शुरू करने की आज्ञा किचित्‌ 
थकावट दूर होते ही चस्रां कातने बैठना--इन बातों के 
इतिहास में महात्माजी के सारे जीवन का रहस्य और 
महात्यय आजाता है। जब-जब उस भव्य और द्ज्यि 
दृश्य का स्मरण हो आता है तव-तव हृदय के अन्तस्थल 
से यह आवाज उठती है--धन्य है. हमारी यह गुलामी ! 
अमर रहे हमारी यह विपत्ति ! इन्हीं के बदौलत ऐसे पुरुष 
हमें नसीब होते हैं । यदि ईश्वर कहे कि लो में तुम्हे 
आज़ाद कर देता हूँ, तुस्हारे सब 'ुःखो और कष्टों को 
दूर किये देता हैँ, पर इसके बदले में सहात्माजी-जैसो का 
जन्म लेना बन्द कर देना चाहता हूँ, तो मैं कहँगा-- मैं 
युलामी से जरूर ऊब गया हूँ, आज़ादी का जरूर भूखा हूँ, 
देश की दुर्देशा मुझे विच्छू की तरह डस रही है, उसके 
लिए मुझसे वड़ी क्रीसत ले लीजिए--महात्माजी जैसे 
तक की आहुति लेना हो तो ले लीजिए, पर उनका आता 
मत' रोकिए ।? यदि गुलामी और विपत्ति की यातना में ही 
ऐसो का जन्म होता हो, तो मै आगे बढ़कर उस गुलामी 
और विपत्ति के चरण चू मूँगा । वह , खराज्य बेकार है, 
जिसमें पवितन्न. विभूति' न. हो--उसझछे - लिए स्थान न हो; 
जह पराधीनता, वह नरक, खगे और अपबरग से , भी बढ- 
कर है, जिसमें पविन्न विभूतियों का दर्शन होता हो |. : 


च्८ई 
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बुद्धि के उदय के युग की याद दिलाने वाले हमारे 
मित्र इसे भोली भावुकवा कह कर इस. पर हँस पड़ेंगे । 
मुझे इसकी शिकायत नहीं । में कह चुका हूँ, दीवानों का 
रास्ता जुदा है--समभदारों का रास्ता जुदा है । समझदारी, 
ठंडापन, खुदग़रजी, रोरत और जिल्नत से मुझे। दीवानों का 
आत्मापंण, ऊँचा उठना, उड़ना और कूद पड़ना अधिक 
गौरवपूर्ण मार्ूम होता है । बुद्धि की तीत्रता की अपेक्षा 
हृदय की शुद्धता सनुष्यत्व के अधिक नजूदीक है । बुद्धि 
की तीक्ष्णुता में हृदय को झँचा उठाने का उतना सामथ्य 
नहीं है, जितना हृदय की निमलता में बुद्धि के तीक्ष्ण 
बनाने का है। हृदय की सलिनता ज्यों-ज्यों कम होती 
जाती है त्यों-त्यों बुद्धि की तीत्रता और साथ ही निणय की 
शुद्धता अपने-आप बढ़ती जाती है । पविन्नता की चाह 
और स्वाधीनता की चाह एक ही वस्तु है। कोरी खाघी- 
नता चाहनेवाला दूसरे व्यक्तियों के अंकुश से अपने को 
छुड़ाना चाहता है; पर पविन्नता का इच्छुक तो अपनी 
भी बुराइयों और दोषों से अपने को मुक्त कर लेना चाहता 
है। अतएव वह, वढ़कर ओर ऊँचे दर्जे का खाघीचता- 
अमी है । ' । । 
मेरे दूसरे भाई - कहेंगे --पर “क्या बीसवीं सदी में 
तुम व्यक्ति-माहात्म्य का गोत गाने लगे ? दुनिया कहाँ जञा 
रही है, तुम कहाँ जा रहे हो १ . 
श्प्प 
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हों, बात कुछ है उलटी है । उस पवित्र दृश्य को पढा- 
को के सामने उपस्थित करने की आज़ादी मैने इसलिए 
नही ली कि पाठक महात्माजी को ईश्वर समझ लें, उन्नकी 
मूर्ति बनाकर उसका ध्यान और उनके नाम का जप करें--... 
हालों कि हिन्दू-जीवन की वस्तुस्थिति में तो इसे भी एक 
हद तक स्थान है। मेरा कहना इतना ही है कि दुनिया 
व्यक्तियों की बनी हुईं है, व्यक्तियों के लिए है, और 
सिद्धान्तो, आद्शों की करपना हम व्यक्तियों के ही हरा कर 
सकते हैं । व्यक्ति क्या है ? एक जीता-जागता आदर्श 
ओर सिद्धान्त ही तो है १ लोग क्यो रास, कृष्ण, इंसा, 
बुद्ध, महावीर, रामदास, मुहम्मद, गोविन्दसिह, माक्स, 
लेनिन को याद करते हैं ? क्यो गॉधी को याद करना 
चाहते है ? यदि ये कुछ सिद्धान्तों के अतिपालक, कुछ 
आदर्शों के प्रवत्तेक न होते, तो इनकी हड्डी-पसलियो में 
क्या रखा था ? लोग उन्तके शरीर को नहीं मानते हैं, 
उत्तके गुणों और कार्य को पूजते हैं; और शरीर इन बातों 
का साधन होता है, इसलिए जबतक वह है तबतक उसकी 
महिमा और अतिष्ठा को मिटा देने का सामथ्य किसी में 
नहीं । फिर मैंने तो उस पविच्न प्रसंग का वर्णन इसलिए 
किया है कि हम--महात्माजी की किसी भी अंश और 
किसी भी अर्थ में अपने से श्रेप्ठ समझने वाले--उनके 
सम्बन्ध में सावधान हो जायें । जो उनसे विशेष अलुराग 

श्द८ 
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रखते हैं, जिन्हें उनका जीवसादशी प्रिय है,. जो अपने को 
उत्तका अनुयायी मानते हैं, वे अपने कर्वव्य का विशेषरूप 
से विचार और निम्धय कर लें। झबतक न समझा हो 
तो अब शीघ्र समझ लें कि महात्माजी कया चाहते हैं, और 
क्या कर रहे हैं । देश के नवयुवक और विद्यार्थी कम-से- 
कम उनके जीदन से तो वाक्रिफ हो लें । यह कितने आये . ' 
ओर दुःख की बात है कि जमेनो, आप्रिया और फ्रांस के 
विद्वांन्‌ महात्माजी पर बढ़िया विवेचनात्मक पुस्षकें लिखें" 
ओर भारतवषे के स्कूल-कालेज्ों में पढ़नेवाले. हजारों 
विद्यार्थी उनके जीवन के मम तक को समझने की फुरसत 
नपावें! अस्तु । 
जिन्हें पहचानने को बुद्धि ओर भविष्य को देखनेवाली 
आँखें हैं वे तो आज भी देख सकते है कि महात्माजी भारत 
के ही मन, वचन, कस में नहीं बल्क्रि दुनिया के भी इति- 
हास में क्या उल्लद-फेर कर रहे हैं; फिर भी अधिकांश लोग: 
वो उन बातों को स्पष्ट-रूप से तभी समम पावेंगे, जब आराज 
का भविष्य अपने को वत्तेसान के रूप में सामने लावेगा । 
यह बात सानकर चलने में कोई बुराई नहीं है कि महात्सा- 
जी का शरीर अधिक दिनों तक उनकी आत्मा का साथ न 
दे सकेगा | यह हम इसलिए नहीं मारने कि हम उनकेजीवन 
से निराश हो चुके हैं, बल्कि इसलिए मानें कि मृत्यु अ्रक्ृति- 
का एक नियम है और जागरूक मनुष्य को सदा उसके. 
१६ ब्प्ाह 


युग-घर्म 


लिए तैयार रहना चाहिए और न हम गृत्यु की बातों और 
चर्चा को अमंगल या भयजनक ही समझें । झृत्यु शरीर 
की एक मीठी चिरनिद्रा है | मृत्यु जीवन के विक्रास की 
एक अवध्था है। शरोर का विकास म्यादित है; वह प्रकृति 
के-- पंचप्हाभूतों के--नियमो से वँँघा हुआ है । आत्मा 
का विकास सयोद है ओर प्रकृति की पहुँच के परे होना ही 
उसका अन्तिदित लक्ष्य है । किसी की आत्मा का विकास 
जब एक शरीर के विकास की मयाद्ा के बाहर जाने लगता 
है तब शरीर का छूट जाना अन्लाय हो जाता है । विकास- 
शील आत्माओ के जीवन में शरीर की जीणता और अन्तः 
स्थिति को हम विशेष-रूप से देख सकते है । अतए्व शरीर 
का नाश दु:ख, भय, या लिराशा का कारण न होना चाहिए। 
सहात्माजी के सम्बन्ध में भी, शरीर-मोह से, हमे किसी 
प्रकार प्रभावित न होना चाहिए | वल्कि मैं तो देखता हैँ 
कि वह तो अमरवा की गोद से दिन-दिन आगे कढ़ रहे है | 
हा, जबतक उनका शरीर अपने सखाभाविक क्रम से छूटे 
की स्थिति को नहीं पहुँच जाता तब्रतक उसकी रक्ता और 
पोषण की चिन्ता उन्हे और हमें सत्रको होनी चाहिए; 
पर उनके शरीर की वर्तमान जीश-शीणता को ध्यान सें 
लाकर हमें अपने-अपने कतेव्यो मे अधिक सावधान और 
जोगंरक अवश्य हो जाना चाहिए। 


२६० - 


अमरता की गोद मैं--- 


खुद महात्माजी ने तो अपनी ओर से यह कही दिया 
है कि मेरे शरोर का खयाल छोड़ दो--असली बात तो 
खराज्य है; उसकी प्राप्ति में जुट पड़ो, और उसके लिए 
आकाश-पाताल एक कर दो ।.साथ ही उन्होंने बताया कि 
विदेशी कपड़े का बहिष्कार इस समय खराज्य-प्राप्ति का 
प्रभावशाली कायक्रम हो सकता है। ओर उसका सध्य- 
बिन्दु है खादी और चख्नो । अतएव खराज्य-प्प्ति के लिए 
हमें कम-से-कम इतना अवश्य करना चाहिए-- 

(१) विज्ञायती वस्र का उपयोग हम बिलकुल छोड़ 
दें । बिलायती बस्ध पहनते या इस्तेमाल करते हुए हमें शर्म 
आने लगे और मन को असह्य पीड़ा होने लगे । 


(२) केवल खदेशी ही वख्र पहनें ओर बरतें । उसमें 
भी जितनी अधिक खादी इस्तेमाल कर सके नियम-पूवेक 
करें---कम-से-कम हर भारतवासी एक कुरता और टोपी 
खादी की अवश्य पहनें और बहनें खादी की साड़ी या फ़िल्- 
हाल कंचुकी ही पहनने का ब्रत घारण कर लें । 

(३ ) रोज़ नियम-पूवेक चर्त्रा या वकली पर सूत कार्ते। 
जिन्हें महात्माजी का जीवनादश प्रिय है उन्हें इतनी बातों: 
पर ख़ास तौर पर ध्यान देना चाहिए-- 

(१ ) मन, वचन ओर काय में अधिकाधिक सत्य काः 


अवलम्बन करें । 
श्ह्र्‌ 


थुग घर ते 


(२) मलुष्य-सात्र के प्रति प्रेम का व्यवहार करने का 
यत्न करें । 

(३ ) जीवन के हर अंग में संयम को प्रधानता दें; 
क्या ख्री-पुरुषा के पारस्परिक सम्बन्ध में, क्या भोजन-पान 
और रहन-सहन में, क्या सुख और भोग की सामग्री में; 
सब जगह संयम से काम लेने की आदत डालें । 


(४) अछूतों से छुआछूत मानना छोड़ दें । 

५) हिन्दुओ और मुसलमानों के वेमनस्व को घटाने 
मे अपनी शक्ति लगावें | कम-से-कम अपनी ओर से उसे 
चढ़ने न दें । 

(६ ) नियमनिछठ ओर निर्भेय वनने का यत्न करे | 


(७) मरे हुए पश्ुु की ही खाल का चसड़ा इस्तेमाल 
करें; कटे पशु का नहीं 


(८ ) जिन लोगो ने कुछ-न-कुछ काम अपनी तरफ 
ले रक्‍्खा है वे इस उत्साह, भाव और लगन से उसमें जुट 
पड़े, मानो महात्माजी को हम जीते-जी दिखा दे कि आपके 


डे 


न रहने पर भी हम अपने कासों को ओर भरी ज़िस्मेवारी 
ओर दृढ़ता के साथ करते रहेगे | 


यदि हम इतज्ा कर सके तो महात्माजी, मर जाते 
घर भी, सबंदा हम अमरता की गोद मे दिखाई देंगे और 


हर 


हक &। 


अमरता की गोद में--- 


यदि हम कोरे शब्दों से उनकी पूजा करते रहे तो वह हमारे 
सामसे अमर होकर भी अपने को मरे से बदतर सममेंगे । 
और मैं ज़रूर मानता हैँ कि इस पिछली अमरता से पहली 
खत्यु हर तरह श्रेयस्कर है। यों तो महापुरुषों का जीवन 
जैसे चैतन्य का सतोत और प्रकाश की शिखा होता है, वेसे 
ही झत्यु एक स्फूर्ति की बेटरी होती है । जीवित अवस्था में 
उसकी आत्मा शरीर के क्ैदखाने में बन्द रहकर अपना 
काम करती है; पर स॒त्यु के पश्चात्‌ वह खतंत्र और स्वाधीन 
होकर फैलती और अपना काम करती है। अतएव, आइए, 
हम तो चिन्ता और आशडझ्ढा की घठाओं को चीर कर अपने 
काम में आगे बढ़ते चले जाबें और इस्ती बात वर परमात्मा 
का उपकार मानें कि हस महात्माजी-जैसी विभूति के समय 
में उसी के देश में उत्पन्न हुए, रहे, उसके दर्शन किये, उसके 
ज्ेख पढ़े, उपदेश सुने और खराज्य की सेना में-एक छोटे 
और मामूली क्यों न हों-उलके सिपाही बनमे का गौरव 
प्राप्त किया । और महात्माजी के पुरुषार्थी जीवन को देखकर 
उनकी-सी विभूति बनने का होसला रकक्‍खें । महाप्माजी का 
जीवन क्या है ? आशा, अमरता ओर आठत्मा का संदेश है; 
जीवन, जागृति, बल और बलिदान का नमूना है। धपसरता 
की गोद ऐसे ही ।जीवन के ,लिए सिरजी और खुली है । 
ओ मनुष्य, वू झत्यु की भयानकता से न सिहर-उसके 
अन्दर अमरता की ज्योति जगसगा रही है। तू गा-- 
ह २६३ 


युग-धर्स 


“अब हम अगर भये ने मरेंगे । 
या कारण पिश्वात दियो तज, बर्योकर देह परेंगे ? 
राण-द्रेष जय-बन्धर करत हें, इनको नाश करेंगे । 
भरया अनन्तकातल ते जानी, सो हम काल हर्ंगे ॥ 
रह वनाशा। हुं आवनाशी, अपनी गाति पकरेंगे । 
वाउानात्ा हम विरवाती, चोखे है निक्तरेंगे ॥ 
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